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ONSOZ
X

Bu galigmanin fikir tohumlari, yillar 6nce Urdiin Univer-
sitesinde, degerli hocam Prof. Dr. Salah el-Hélid’den almug
oldugum bir dersle baglamigti. Dersimizin konusu her ne ka-
dar, “Tefsir Kitaplarinda Metin Calismalarr” idiyse de, hocamiz
dersin ilk birkag saatini klasik kaynaklar, tefsirler ve ozellikle
Kur’an1 anlama yolunda bazi tavsiyelere ayirmisti. O giinlerde
sadece ders notlar1 mahiyetinde aldigim birkag satir not, ileride
Kur’in’t anlama yolunda ufkumu agmis ve bu ¢aliymaya da temel
tegkil etmistir.

Oncelikle fikir tohumcuklari olarak zihnime yerlesmis, ki-
misi de eksik olan bu notlar, diinya ve ahiret saadetinin anahtari
hitkmiindeki Tlhi Kitab KurAn’in anlagilmast gibi ¢ok &nemli
bir konuda bana rehber oldu. Topu topu iki sayfa olan bu notla-
ra, yer yer edinmig oldugum birikimle ilavelerde bulunuyordum.
Ve nihayetinde elinizdeki bu miitevazi ¢aliyma ortaya ¢ikmuig
oldu. Itiraf etmem gerekir ki; aragtirmam ilerledikge Kur’an’la
ilgili boylesi bir yontem aragtirmasi i¢in gerekli malzemenin, as-
linda Kur’an’in kendi ayetleri igerisinde var olan dogasinda gizli
oldugunu sahid oldum.

Bu arada aragtirmamizla yakindan ilgisi olan birkag
caliyjmadan da bahsetmek istiyorum. Bu eserlerin baginda

9



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

¢agimizin ilim ve fikir insan1 merhum hocam Muhammed
GazalP’nin orijinal ad1 “Keyfe Neteimel Me’al-Kur’an” olan ve
degerli dostum Emrullah Isler tarafindan Tiirkge’ye “Kur’in’
Anlamada Yéntem” kazandirilan kitabr geliyor. Yine ayni ko-
nuda Mustafa Unver’in “Kur’in’t Anlamada Siyikin Rolii”,
Halis Albayrak’in Tefsir Ustlii adli ¢aliymasinin 6zellikle III.
Boliimii, bazi miilahazalarimizla birlikte; Muhammed Huseyn
Behesti’nin Tiirkge’ye “Kur’dn’t Anlama Metotu” adiyla ka-
zandirilmig olan eseri ve 03-05 Subat 1995 tarihleri arasinda
Ankara’da diizenlenip, tebligleri Fecr Yayinlar: arasinda kitap-
lagtirilan 1. Kur’dn Haftas1 Kur’in Sempozyumu adli eser yer
almaktadir.

Caligmamiz bu miitevazi hacmiyle birlikte, Kur’an hakkinda
herkesin bilmesi gereken temel bilgiler ve anlagilmasi yolunda
bazi anahtar metotlar ihtiva etmektedir.

Kanaatimce, insanligin iginde yagadig1 kaos sebeplerinin ba-
sinda, Kur’an'in anlagilamayip, hayata diistur edilememesi gelir.
Oysa Kur’an-1 Kerim miisliimanin kimligini olugturmast, yagadi-
g1 cagin gerekli kildig: kiiltiir ve yeniliklerine cevap verebilecek
bir hazine olmas1 hasebiyle ¢ok 6nem arz etmektedir. Mesele bu
hazineyi dogru kullanabilmek ve onu ¢agin diliyle anlayabilmek-
tir. Caligmanin bu yoniiyle de 6nem arzettigini soyleyebiliriz.

Bu agiklamadan sonra yaptigimiz ¢aligma ile 1lgili baz1 6zel-
likleri de zikretmeyi liizumlu goriiyoruz:

Kur’dn’in anlagilmast yolunda ortaya konan ¢aligmalarin
cksik de olsa belli bir degeri olmahdir. Elinizdeki bu ¢aliyma da
hata ve eksiklerden beri degildir. Bu gibi 6rneklere dikkat ¢eke-
cek ve tashihini yapacak degerli arastirmaci ve ilim adamlarina
simdiden tegekkiir ederim. Yapici tenkitlerin ¢aliymalarimiza hiz
katacagina inaniyorum.

Biitiin bunlara ragmen ¢aliymanin, Kur’ant anlamak iste-
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Onsoz

yenlere kiigiik de olsa yol gostericilik rolii olur ise kendimi bah-
tiyar hissederim.

Son olarak, bu ¢alismanin degerlendirilmesi ve dikkati-
mizden kagan hatalarin tashihini yapan degerli arkadaglarima
siikranlarim1 sunmadan gegemiyecegim.

Bu galigmanin ortaya ¢ikmasinda bagta esim, ¢ocuklarim ve
goniil dostlarimin da biiyiik katkis1 olmugtur. Onlara ayirmam
gereken vakitlerinden tasarruf ederek meydana gelmis olan bu
miitevazi ¢aligmayi, kabul ederlerse yine onlara ithaf etmeyi {ize-
rime bir borg¢ bilirim.

Ozellikle fedakar esime, bu ve diger ¢alismalarimin araliksiz
stirdiirmem hususunda inkar edilemeyecek fedakarligi nedeniyle
siikran ve takdirlerimi sunuyorum.

Tevtik ve inayet Allah’tandur.

Ciineyt Eren
Erzurum/2002
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GIRIS MAHIYETINDE
N/

KURAN-I KERIM’E GENEL BIR BAKIS

Kur'an Kelimesinin Anlam1

Kur’an (of &), kelime bakimindan farkli manalara gelmek-
tedir. Bunlardan en yaygin olani, ‘okumak’ manasina gelen ‘Ka-
Ra-E’ fiil kokiinden, harfleri ve kelimeleri birbirine ekleyerek
okuma demektir.! Ka-ra-e¢ fiilinin ti¢ mastar: vardir. Bunlar (i1 3,
225 U2, ) karen, kirdten ve kur’Anen’dir?,

Ibnii’l-Esir (v. 606/1209) ‘Kiraat ve kur’an kelimelerinin
aslt ‘toplamak’ anlamindadir. Topladigin her seyi kiraat etmis
olursun. Kur’an boyle isimlendirilmistir ¢ilinkii o; kissalari,
emir ve nehiyleri vad ve vaidi, ayet ve sureleri bir araya getir-
mistir, der.?

Arapga’da kelime ‘kadin hayiz kanmi gordi’ anlaminda

Bkz. Asim Efendi, Kidmus Terctimesi, 1304, 1/70; Halife Muhammed, cl-fstiyak
ve’l-Kur’inu’l-Azim, Kahire, 1994, s. 31-33.

Ebu’l Fazl Cemaliidddin Muhammed b. Miikerrem Ibn Manziir el-Ifriki el-Masrd,
Lisanii’l-Arab, Daru Sadr, Beyrt, ts. 1. Basky, I-XV, I, 128.

Ebu’s Seadit el-Miibarek b. Muhammed Ibnir’l Esir el-Cezerd, (thk. Tahir Ahmed
ez-Zavi) en-Nihdye f garibi’l-hadis ve’l-eser, Mektebetii’l-ilmiyye, Beyrtit, 1979,
IV, IV, 52.
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(31,1 o 3) denir. Bu ifade ‘Kiz ¢ocugu artik biilg ¢agina girdi’
anlamina gelirdi.*

Kur’dn kelimesi hakkinda yukarida naklettigimiz topladi,
temizlik donemi ve hayiz donemini cem ettigi goriisiindedirler.
Dolayisiyla kiraat: harflerin ve kelimelerin okuyus (tertil) esna-
sinda birbirlerine katilmasidir’, denir.

Bu fiil ayrica ‘el-kar’u’ masdariyla ‘toplamak’anlamina gelir.
Zira Kur’an-1 Kerim’de, - 5 as J@mmb S SLlL) 5 “Bosanmug
kadinlar kendi baslarina ii¢ temizlik miiddeti (kurw’) beklerler
” ¢, buyurulmaktadir. Kur’an-1 Kerim de kendinden 6nce inmis
olan kitaplarin Oziinii bir araya getirmekte ve onlar1 bir tek ki-
tapta toplamaktadir. Tbn-i Abbas’in, Kur’An’in bu agidan i u\

A7 P

1335 axas “Muhakkak onun toplanmast ve ‘Kur’ins’ Bize aittir.”
(75:17) ayetini, ‘toplanmast ve kalbinde sabitlestirilmesi’ seklin-
de tefsir ettigi rivayet olunmaktadir.

Imam $ifii gibi bazilart da Kur’An’in herhangi bir kelimeden
tiiremedigi, 6zel bir isim oldugu goriigiindedir.

Kur’an’in isimleri bahsinde de gegecegi iizere, Kur’in’in bir
diger ismi olan el-Kitap da terim olarak harfleri birbirine ya-
z1yla bitistirmek anlamina gelir.” Bu yoniiyle sanki Allahu Teala
bu iki isimle kitabinin hem okunarak hem de yazilmak suretiyle
toplama yani muhafazasini irad etmektedir.

Kur’in’in Istilahi anlamu ise séyledir:

Kur’in, Hz. Peygamber (s.a.v)’e vahy yoluyle indirilmis,
mushaflarda yazilmig, tevatiirle nakledilip tilavetiyle teabbiid
olunan mu’ciz kelamdir. Bir bagka tarifte; Muhammed (s.a.v)’e

4 Ragib el-Isfehani, Ebwl Kasim Hiiseyin b. Muhammed, Miifreditii Elfizr’l-
Kur’an, 1, 667, Beyrut, ts.

5 Isfehani, Miifredit, 1/668; Tbnii’l-Esir, en-Nihdye, TV,59.

®  Bakara 228.

7 Bkz. Driz Muhammed Abdullah, en-Nebeu’l-Azim, Kuveyt, 1993, s. 12-13.
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Giris Mahiyetinde

indirilen, tevatiirle nakledilen, okunmasiyla ibadet olunan, mus-
haflarda yazil olan ve Fatiha suresi ile baglayip Nas suresi ile son
bulan muciz bir Allah kelamidir.®

Kelam vasfi aslinda cins olup Allah’in ve biitiin ins, cin
ve meldikenin kelamlarini igine alir. Burada kastolunan elbette
Cenab-1 Hakk’in kelamudir. Ayrica bu kelam; Allah’mn biitiin ke-
lam1 olmayip, sadece Hz. Peygamber (s.a.v)’e indirilmis ciiz’i bir
kelamdir. Ciinki Allah’in kelami kendisinin sifati oldugundan,
kendi bagina kiim olup, yaratilmig degildir, bag1 ve sonu yoktur,
sinirlanamaz ve bitmez. Allahu Teila bu mevzu ile alakali soyle
buyurmaktadir: SLIS 15 & 45 sad 3T 5 Sl sl A1 08 3 38
Isds afay G 5 35“De ki; “Rabbimin sézlerini -keldmlarini- yaz-
mak ig;/in en bi—ijfiik okyanus miirekkep olsaydi, hatta onun bir
mislini de takviye génderseydik, bu deniz tiikenir, Rabbinin
sozleri yine bitmezdi.”

Hz. Peygamber (s.a.v)’e indirilmis olma kaydi, onu di-
ger peygamberlere indirilmig semavi kitaplardan ayirmaktadir.
Kur’an'in tilavetiyle teabbiid edilme kaydi ise, onun namaz igin-
de ve diginda okunmast ile teabbiid olacagina isarettir.

8  Kara Necati, Kur’dn Siinnet Biitiinligii, Erzurum,1995, s. 14; Eren Ciineyt,

Kur’in Ilimleri ve Tefsir Istahlars, Erzarum, 2001, s. 60.
% Kehf109.
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KUR’AN-I KERIM’DE KUR’AN
X

Kur’an’da Kur’an kelimesi asli kokten tiireyen miigtaklar
ve sigalar1 ile toplam 11 794 kere geger. Her birinin tekrar1 da
hesap edilecek olursa bu say1 77 807’ye ¢ikar. Kur’in-1 Kerim,
kendini tavsit eden ayetlerde soyle ge¢mektedir:

qubﬁ\jdw\wub}wwddﬁd\,ﬁudj“_sﬂ\owjjg.w
YJJ.«J\VSJ&U\J;J:F\er‘JﬁuMJMdLGJ\L@fdlsdﬂjw]@.ﬂ”r&a
d},i.w (S\u} VS\ML& ukoau&\ \,,.(4} a,w\ \M,M\Vs,\;j Ramazan
ay1 ki, insanlar i¢in hidayet, Furkan ve hidayetin apagik delilleri
olarak Kur’in onda indirildi."°

MJ Y u‘ 6-’3‘ d;.x,,m uﬁj a ujs e L;J,.m u\ u\J.d\ 1 o [V
J«JLJ\ oo o Y uL.Q\ Bu Kur’in, Allah’tan baskasinca bir
yalan olarak uydurulmu§ degildir; ancak O, kendinden énceki
(1Iahi kitaplar1) tasdik etmek ve Kitab’t ayrintili olarak agiklamak
igindir.''

R ,Lw ril,d L.,J.p L,Yje cuf\ b) Belki akil edesiniz diye, Arapga bir
Kur’an indirdik."

10" Bakara 185.
1 Yiinus 37.
2 yosuf 2.
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scog o

oA p A 6-‘# o @1 \ia ©| Muhakkak bu Kur’in, en dogru
olana 1Iem13

Js.u u‘ J@ Js.xlS u\,d\ L,W 1i, Muhakkak Kur’in’i Ogiit i¢in
1<olay1a§t1rd11< 1bret alan yok mudur?'*

o Jed ULS & (-4, ; ol @ 49; Mubhakkak kerim bir Kur’in’dir O;
saklanmus, korunmusg bir Kitap’tadir.”

13 fgra 0.
14 Kamer 17.
5 vakia 77-78.
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KUR’AN’IN ISIMLERI
X

Aslinda Kur’an-i Kerim’in isim ve sifatlarini ayirmamiz
gerekir. Kur’an’in isimleri sadece dorttiir. Bunlar: el-Kur’an, el-
Kitéb, ez-Zikr ve el-Furkan.

el-Kitab (o) @ Kur’an’in isimlerinden biridir. Terim ola-
rak harfleri birbirine yaziyla bitistirmek anlamina gelir. Harflerin
sozle birbirine baglanmasina da “kitap” denilebilir. Yazilmas gart
degildir. Kur’an’a “kitap” denilmesinin bir hikmeti de budur.
Kur’an’da degigik manalarda kullanilmigtir. Bunlardan bazilar
sunlardir:

1- Yazih sayfalar, (Miicadele 21)

2- Hitkmetmek farz kilmak, (Enfal 75)

3- Kilmak, arasina katmak, (Ali Imrn 53)

4- Allah tarafindan gonderilmis bir delil, (Hacc8)

5- Yazma, yazigma, mektup, (Neml 28).

ez-Zikr (si)): Kelime manast bir seyi telaffuz etme, zi-
hinde hazir etme, korunan, edinilen seyin zihinde hazir hale
getirilmesi, hatirlama, anma demektir. Kur’an’in isimlerinden
biridir.

el-Furkin (oG 41): Kur’an’ isimlerinden biridir. Hak ile
batil, helal ile harami ayirdigs i¢in Kur’an’a bu ad verilmistir.

19
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Hakkinda vérid olan sifatlardan en yaygin olanlar ise
sunlardir:

el-Muheymin ( ..¢J)): Liigat anlami koruyan demektir.
Her geyi dikkat edip koruyan ve emin eden anlaminda Kur’in’in
isimlerinden biridir.

es-Sifa (:lel): Begeriyete sifa olan anlaminda Kur’an’in
isimlerinden biridir.

et-Tenzil (;d): Kuranin isimlerinden biridir. Bkz.
Esmauw’l-Kur’in md. Ayrica Hz. Cebrail vasitasiyla Hz. Peygam-
ber (s.a.v)’e indirildigi safhaya da tenzil denir.

el-Beyan (olJ): Arapga agiklama, anlatma, fesahat, Bela-
gat anlamlarina gelir. Belagat ilimlerinden biridir. Istilahta; ister
sOz olsun, ister i olsun gergeklesen bir olaydan murat edilenin
ne oldugunu o sey ile alakast bulunan bir sozle veya bir fiille
agiklamaktir. Ayrica anlatilmig, agiklanmig anlaminda Kur’an’in
isimlerinden biridir.

el-Hakk (;~J\): Hak; dogru ve gergek anlaminda Kur’in’in
isimlerinden biridir.

el-Hida (u9): Dogru yola ileten rehber manasinda
Kur’an’in isimlerinden biridir.

el-Fasl ( j.=41): Hak ile batili birbirinden ayiran anlaminda
Kur’an’in isimlerinden biridir. Dil bilimde ise; fasil; bir ciimleyi
diger bir ciimleye atfetmemektir.

el-Kasas (il ): Iginde gegmis iimmet ve peygamberlerin
kissalarini itiva etmesi angaminda Kur’an’in isimlerinden biridir.

Kur’dnin bunlardan bagka da isimleri vardir: Nur, Ruh,
Hiidd, Mecid, Mesani, Ummii’l-Kitab, Sidk, Tezkira, Biigra,
Ilm, Miibin vb. gibi.

20



KUR’AN-I KERIM’IN KONULARI VE
HEDEFI

N

Kur’an-1 Kerim, her seyden 6nce bir hidayet rehberidir.
Islemis oldugu konulari itibariyle, kendi i¢inde agilimlariyla
birlikte {i¢ temel esasta Ozetlenebilir. Birbirleriyle kopamaya-
cak sekilde alakali olan bu esaslar Kur’an’in temel hedefi olan
hidayet eksenli olup, 6nem sirasina gore ana bagliklar halinde
sOyle siralanabilir:

1. Iman

Kur’an'in oncelikle iizerinde durdugu husustur. Ana baglik-
lar halinde Allah’in isbati, yani tevhid, niibiivvet ve cismani
hagir olarak siralanabilir. Bu hakikatleri, kendine has bir metotla
genellikle afaki ve enfiisi delillerle ortaya koymaya ¢alisir. Na-
zarlar1 insani ¢epegevre saran bu delillere bakmaya ve onlarin
ardinda gizlenmig olan ger¢ek miisebbibe yani Allah’a tevcih
ettirir. Kur’an-1 Kerim ekser ayetleri ile muhatabr oldugu insanin
bakiglarini iginde yagamis oldugu kainatin yaraticisini tanima,
O’nu idrak etme adma iki 6nemli yone sevk etmektedir. Bun-
lara; insanin kendi i¢ diinyasi, tagimig oldugu beden ve onun
esrari ile alakal olan enfiisi deliller ve insan1 gepegevre kugatmig
olan disa doniik afaki deliller ad: verilir. Daha agik bir ifadeyle

21



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

enfiisi delillerin serdedilmesindeki hikmet, insanin kendi iginde
gizli olan esrar1 tanimasi ve harikulade bir sanat eseri oldugunu
idrak etmesi neticesinde bu sanat eserinin bir yaraticisinin liizu-
muna akil yoluyla idraki ve iknasi, 4faki delillerin serdedilmesin-
deki hikmet ise, yasamig oldugu kainat1 ve hadiselerin ardindaki
Allah’in kudretini gorerek, kendisini ¢epegevre saran kainatin
aynen kendi viicudu gibi bir yaratik oldugunu ve Allah’in em-
riyle hareket ettigini idrak ve iz’amdir. Iste bu ayetlere muhatap
olan insan; yeryiiziinde zuhurata tabi mantik ile degil, ¢evresinde
olup bitenleri aragtiran, onlardan ders ve ibret alarak varliginin
hakkin1 veren insandir. Bir yoniiyle insanin kendi nefsini bilmesi
ve kainati tamimasi, neticede dogal olarak insani bu iki unsurun
yaraticisina tagtyacaktir. Iste bu iki delilin igerisinde enfiisi delil-
ler 6nem bakimindan ilk sirada yer alir. Bu deliller her yoniiyle
idrak edilmedikge afaki delilleri gorebilme ve esrarina vakif ola-
bilme miimkiin degildir.

Bu noktada dikkat ¢eken bir hususu hatirlatmak istiyo-
ruz. Kur’dn ayetlerinden ilk inenler Alak suresinin agagidaki
ayetleridir

‘,.LAJL(..Lad.U\ JS‘}“ da)j \ﬁ\dl&wuu‘ﬁ\dl’dbd.ﬂ\ “LJV"”'L \Ja\
rl.u VJ L oLl e “Yaratan Rabbinin adiyla oku. Insani yapiskan
bir hiicreden yaratti. Oku, Rabbin sonsuz kerem sahibidir. Ka-
lemle yazmayi 6gretendir. Insana bilmediklerini égretendir. ™

Yukarida da gegtigi gibi ‘okumak’ manasina gelen ‘Ka-
Ra-E’ fiil kokiinden, \Js\ harfleri ve kelimeleri birbirine ekle-
yerek okumaktan, -oku demektir. Cenab-1 Hakk, aslen iimmi
olan peygamberinden ayetleri okumasini istemektedir. Yani
zahiren, harfleri ve kelimeleri birbirine ekleyerek okumasini
talep etmektedir. Ummi bir peygamber hakkinda bu talep
ne ile tevil edilebilir? Buradan su anlagilmaktadir; ayette Hz.

16 Alak 1-5.
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Peygamber (s.a.v)’den ve onun gahsiyetinde biitiin insanliktan
okunmasi istenen salt ayetler olmayip, indirilen bu ayetler va-
sitastyla hakikat: okumak, onu yakalamak istenmektedir. Yani
Kur’ant okumaktan asil maksad; enfiisi ve afaki delilleriyle
gepegevre kugatilmig olan kainatin, bir terciime-i ezeliyesi ve
bu kainatin ayinesi olan Kur’an vasitasiyla okunmasi ve neti-
cesinde Allah’in idrak edilmesidir."”

Elmalhli da konuyla ilgili yaptigi yorumda soyle der:
‘Demek ki o ilk iki “oku” emri heniiz Kur’an degil, okuma
denilen ise baglamak i¢in heceletme cinsinden hazirlayict bir
emirdi. Kur’in, tigiincii defaki sikigtirmadan sonra olan ig bu

’))

“Rabb’inin adiyla oku!” emri ile baglamisti. Su halde bu emir,
ilk inmesinde hem yaratici bir mahiyette Hazreti Peygamber’i
okumazken okur yapmig, hem Ogretici bir sekilde nazmu ile
okunani belirtmeye basglamig, hem manast ile ilk vazifenin boyle
yaratan, terbiye eden Allah’t tanitmak ve onun ismiyle okuma-
ya baglamak oldugunu yiikiimlii tutmak seklinde anlatmigtir.
Bu baglangi¢ta soyle demek olur: Gergi sen bu zamana kadar
okumadin. Fakat iste yaratmak denilen igin sahibi olup kainati
yaratan ve seni yaratip yetistiren, sana ve her igine sahip olan
Rabb’in seni kudretiyle su anda bir okur yapti, okunacak bir
Kur’an, bir kitap indirmege bagladi. Boyle ogretildigi gibi o
Rabbi’nin ismiyle baglayarak oku!'®

Dikkat geken bir diger husus da; —oku!- emrinin iki defa

7" Kuran’t Kerinvin ‘Oku’ emri ile baglamig olmasinin daha pek ¢ok hikmeti ola-

bilir. Ancak 6zellikle yukarida naklettigimiz liigat anlamindan hareketle {ize-
rinde durulmas: gereken hususun, (ka-ra-e) fiilinin Kur’an’in cem edici olmasi,
kapsam ve kapasitesine isaret ettigi hususudur. Ibn Manzir da bu hususa iga-
retle Kur’an’in bu ismi almasin bu hikmete dayanmaktadir. Tbn Agtir (v. 1973)
da tefsirinde aym kanaati nakleder. Bkz. Muhammed Tahir Ibn Agtr, et-Tahrir
ve’t-tenvir, ts. I XXX, 1.

18 Elmalili Muhammed Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, Istanbul, ts., I-X, IX,
322.
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-rabb-le mukaren gelmesidir. Bu, okuma ve neticesinde 6gren-
menin Rubtbiyetle alakasina igaret etmektedir. Yani, asil oku-
mak ve neticesinde 6grenmek ancak Allah’in terbiyesi miiraat
edilerek olmasi gerektigi ve O’nun gozetiminde olursa miimkiin
olacagina isaret edilmektedir.

Kainat kitabina miiteemmil nazarla bakan oradaki nizami
gorecek, oradan Allah’a ulagacaktir. Iste Kur’an, ilimce de sabit
olan bu nizamu, siiphe gotiirmez sekilde kiinat Sultaninin salta-
natini ve san’atina delil olarak sunar.

2. Ibadet

Ibadet Kur’in anlayigina gore, halis bir kalp ile Allah’a kul-
luk etmektir. Imamin inkisafina ve kemale ermesine vesiledir.
Allah ile kul arasinda pek yiiksek bir nisbet ve serefli bir rabitadir.
Ibadet, namaz kilmak, orug tutmak, zekat vermek, hacca gitmek
vb. nasla sabit ¢esitleri oldugu gibi, her amelde Allah rizas1 goze-
tilerek O’nu maksad bilme gibi genel anlayig1 vardir. Bu mealde
Cenab-1 Hakk soyle buyurmaktadir:

o PR ‘Y\ wN\ 5 U>J\ Cils U3 “Ben insanlari ve cinleri ancak
bana ibadet ctsinler diye yarattim.”™’

3. Ahlak

Ahlak Kur’an-1 Kerim’in {izerinde hassasiyetle durdugu en
onemli {i¢ilincii esastir. Edeb, sadakat, iffet, sefkat, hilm, af ve
adalet vb. giizel ahlakin biitiin gubelerini insanliga ders verir.
Hz. Peygamber Efendimiz de bu mevzuyla alakali olarak; “Ben
anacak giizel ahlaki tamamlamak tizere gonderildim.” demekte-
dir. Kur’an-i Kerim insanlig1 sosyal bir olgu olarak gormektedir.
Bunun geregi olan birliktelik, ahlaki degerlerin yasatilmastyla

19 Zariyit, 56.
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miimkiindiir. Bir diger ifadeyle ahlak olmadan toplumun varl-
gindan s6z edilemez.

Kur’an-1 Kerim’in konu ve hedefleri baghg: altindaki
bu esaslar birbirleriyle dogrudan alakali, pargalanmaz birer
biitiindiirler. Bu esaslar1 ferdin diinya ve ahiret saadeti igin
birbirinden ayrilmaz iigayakli sayag¢ seklinde tavsif etmemiz
miimkiindiir. Bir diger ifadeyle iman etmeyen mi’min olama-
yacag gibi; ibadet etmeyen de ger¢ek manada mii’min degildir.
Ahlaki degerleri diimfira ugramig olan ise iman ettigini iddia
etse de gergek miimin degildir. Tnang ibadeti, ibadet de ahlaki
beraberinde tasir.

Bu agiklamalar 1siginda diyebiliriz ki; Kur’dn-1 Kerim,
“ben kimim? nereden geldim? nereye gidiyorum? bu diinyadaki
vazifem nedir?”sorularina cevap arayan, Islam’in giizelliklerini
yagama big¢imiyle gosterebilen itidalli, istikametli, muhakemeli,
hoggoriilii, yagamig oldugu toplumla barigik, asdyisi temin yo-
lunda kendine diisen vazifeyi bihakkin ifa edebilecek, emniyeti
temel gaye edinen, moral degerlere saygili, ilmin rehberligini
esas kabul eden, kalp ve kafa birligini saglayabilen fertler ve
boyle fertlerden olusan Ornek sosyal toplumlar olugturmay:
hedefler.
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KUR’AN-I KERIM’IN GENEL
OZELLIKLERI

N

Kur’dn-1 Kerim, yukarida ozetlemeye c¢alistigimiz genel
prensipleri diginda bagka ozelliklere de sahiptir. Bu 6zelliklerin
bilinmesi, ona bu yoniiyle yaklagilmasi, Kur’in’in dogru anlagi-
labilmesini kolaylagtiracaktir.

Kur’an, Islim’da bilginin kaynagidir. Kur’in, siyasi, ikti-
sadi, askeri, ilmi, sosyal vb. higbir alan1 bog birakmadan vahiy
destekli, akil yoriingeli, fitri, kapsamli, kontrollii bir alan olus-
turmak adna ilgili biitiin ilimlere kaynak tegkil eder.

Kur’an Allah tarafindan Cebriil (a.s) kanaliyla Hz. Pey-
gamber Efendimiz (s.a.v)’e vahiyle nazil olmustur. Vahyin
gelis sekilleri sunlardir: Ilham yoluyla bildirme, Peygamberin
Rabbini gormeden perde arkasindan konugmasi sekliyle, uykuda
veya yakaza halinde melek vasitasiyla teblig edilmesi.

Kur’an-1 Kerim gerek tarihi bakimindan, gerekse muh-
tevast bakimindan tiim inanglar {izerinde bir sahit ve ilahi
son kaynaktir. Vahyin inmesinden peygamber dahil hi¢ bir
kimsenin miidahalesinin s6zkonusu olmadigini agagidaki ayet
bize bildirmektedir: “Eger o Peygamber bazi sézler uydurup
bize isnat etmege kalkissaydi muhakkak ki biz onu kuvvetle ya-
kalar (ve ondan intikam alirdik). Sonra da muhakkak ki, onun
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kalb damarini keserdik. O zaman sizden hi¢ kimse O’nu koru-
yamaz.”

Kur’an-1 Kerim’in bir diger hususiyeti de i’ciz yoniidiir.
Kur’dn’in en 6nemli 6zelligi 1'cazi yoniidiir.

Kur’an’in 1’caz yoniinii agagidaki maddelerle 6zetleyebiliriz:

1- Kur’an’in harika nazim orgiisii,

2- Eski Arap tislubuna benzemeyen yepyeni bir {isltibu,

3- Beyanindaki cezileti,

4- Hig bir kimsenin muvaffak olamayacag: bir tarzda dilin
biitiin incelikleriyle kullanilmast,

5- Ge¢mis milletlerden dogru olarak haber veren Kur’an’in
Hz. Muhammed (s.a.v) gibi bir imminin elinde ortaya ¢ikmasi,

6- Kur’an’da verilen sozlerin gozle goriiliir sekilde yerine
gelmesi,

7- Istikbalden haber vermesi,

8- Kur’an’in degisik ilimler ihtiva etmesi,

9- Insan aklinin giig yetiremiyecegi pek hikmetli hiikiimler
ihtiva etmesi,

10- Kur’an’da hig¢ bir surette ¢eliskinin s6z konusu olma-
mast.?°

Bu i’ciz gesitleri igerisinde en 6nemli yer teskil eden ve
once asrina sonra ilelebet biitiin ¢aglara meydan okuyan yo-
nii siiphesiz Kur’an’m harika nazim orgiisiidiir. Kur’an, lafzi,
nazmu, tsliibu ve igerigiyle de insan ve cinleri kendisine benzer
getirmekten aciz birakmistir. Ele aldigy, isledigi konular1 kendine
has tisltib ve ahengi ile takdim eder. Bu yoniiyle de ayr1 bir i’ciz
konusudur. Bunu yaparken de yukarida bahsi ge¢en maksadlar
g6z ard1 edilmeksizin iglenir.

20 Bkz. el-Kurtubi, 1/73-75.

28



Kur'dn-1 Kerim’in Genel Ozellikleri

Kur’an strelerinin isimleri tevfikidir. Strelere verilen isim-
lere esmauw’s-suver denir. Genellikle sure baglarinda yer alan lafizlar
o surelere isim olur. Yasin, T4 Ha gibi. Bazi stireler ilk ayette yer
alan bir kelimenin ismini alir; Duha, Sems, Kevser gibi. Bazilar1 ise
isimlerini igindeki konularindan alir; Bakara, Ytsuf stireleri gibi.

Baz1 surelerin birden fazla ismi vardir; Fatihid suresine,
Hamd, Ummu’l mesani; Al-i Imran suresine, Beni Israil suresi
denildigi gibi.

Kur’an suareleri ve ayetlerinin dizilisi, niizul sirasina
gore kronolojik degildir. 24 yil gibi bir zaman dilimi iginde
inmis olmasina, ayetlerinin dizilisinde zaman faktorii rol oyna-
mamasina ragmen, en son sekliyle elimizdeki diizeniyle bir bagka
’caz Ornegi teskil eder. Sureler ve iginde yer alan ayetlerinin
birbirleriyle tam bir uyum ve iligkisi vardir.

Kur’an-1 Kerim, Hz. Peygamber (s.a.v) zamaninda,
donemin yazi arag¢ ve gereglerinden, hurma dallari, kiirek
kemikleri, iglenmemis ince deri pargalari, ince beyaz taglar,
lizerine yazi yazmaya elverigli tahta pargalar1t ve kirtas adinda
Muisir papiriisiinden yapilma kagit?! tizerine yazilmus, fakat bir
kitap haline getirilmemistir. Daha sonra Hz. Osman déne-
minde mushaf haline getirilmistir. Kur’an metluv, mushaf da
Kur’an’in yazih seklidir. Ancak halk arasinda Kur’an denildiginde
alip okudugumuz mushaf kastedilmektedir. Oysa Kur’an, levh-i
mahfuzda var olan orijinal asildir. Mushaf ise levh-1 mahfuzdaki
Kur’an’in elimizdeki yazili niishalaridir.?

21 Genig bilgi i¢in Bkz. Cerrahoglu Ismail, Tefsir Ustilii, s. 54.

22 ¢]-Mushaf: Onceleri Hz. Ebti Bekr (r.a)’in iki kapak arasinda derlettigi sahifelere
Mushaf denilmigtir. Daha sonralar1 stlah olarak “Hz. Osman(r.a) zamaninda,
iizerinde ittifak edilen sekliyle, ayetleri ve streleri tertip edilmig tarzda Kur’an
metnini ihtiva eden evrak” manasimna kullanilmistir. Hz. Muhammed (s.a.v)’e
vahy yoluyla indirilmis, yazi ile tesbit edilmis ve bir cilt halinde toplanan vahiy
sayfalarma “mushaf™ denilmistir.
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Kur’in ii¢ asamada cem edilmistir:

1- Hz. Peygamber (s.a.v) doneminde hem ezberleme hem
de“ketebetu’] vahy” tarafindan yazma suretiyle gergeklesen cem,

2- Hz. Ebti Bekir (r.a) doneminde sahabe elinde degisik yazi
malzemelerinde yazihi olan daginik Kur’an ayetlerini bir araya
getirmek suretiyle gergeklesen cem,

3- Hz. Osman (r.a) doneminde ise daha 6nceki donemde top-
lanmis olan Hz. Hafsa’min elindeki Mushaf esas alinarak racih olan
kavle gore 7 niisha halinde istinsah ettirilerek gergeklesen cem.

Mushaf 30 ciizdiir. Medine Mushafinda Osman Taha’nin
hattiyla her ciiz 20 sayfa, her sayfa 15 satirdir. 30 ciiziinden
herbir ciiz dort veya iki hizbe, mushafin tiimii de 120 veya 60
hizbe ayrilir. Her beg ayet hems-h ve her on ayet agir-a olarak
taksim edilmistir. Bu taksim de tahmis ve ta’sir olarak isimlen-
dirilmistir.

Kur’an-1 Kerim’de yer alan sure sayisia ‘adedu’s-suver
denir. 114 adettir.

Kur’an’in harflerinden bir fasila ile ayrilmis olan ziimre-
lerden her birine ayet denir.”’ Bir bagka tarifte ayet; surelerin
iginde yer alan, bagindan ve sonundan ayrilan, bir veya bir kag
climleden olugan kelamdir.*

Kur’an ayetlerinin sayisi, sahih rivayete gore 6236°dur.
Mukata’a harfleri ile stire baglarindaki besmelelerin ayet sayip
saymama ihtilafindan dolay1 Kur’an ayetlerinin sayis1 hakkinda
farkli goriigler ileri siiriilmiistiir. Ibn Abbastan gelen bir rivayete
gore bu say1 6616°dir. Bazilarina gére 6666 iken bir kisim ulema
da bu sayinn 6236 oldugunu soyler.

B Yazir M. Hamdi, Hak Dini Kur’in Dili, 1/24.
2% Bkz. Ibn Manzur Muhammed b. Miikerrem, Lisinu’l-Arab, Beyrut, 1955, XIV/
61-62.
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Kur’dn kelimelerinin sayist ise, 77807°dir. Kur’an’da yer
alan harfler ve sayilar1 ise soyledir: Elif: 38275, Hemze: 28718,
Ba: 11490, Ta: 12864, Sa: 1414, Cim: 3318, Ha: 4138, Kha:
2492, Dal: 5991, Zal: 4932, Ra: 12401, Za: 1099, Sin: 6010,
Smn: 2421, Sad: 2072, Dad: 1687, T4 1276, Za’: 850, Ayn:
9405, Gayn: 1221, Fa: 8746, Khaf: 7034, Kaf: 10497, Lam:
38098, Mim: 26732, Nin: 27269, Ha: 14849, Vav: 24816,
Lamelif: 14707, Ya: 21964.%

Kur’an’da 14 makamda gegen secde ayetlerini belirten
isaretlere “Ayatu’s-secde” denir. Secde ayetinin bulundugu
hizada olup, iginde “secde” ifadesi yazar.

Kur’an-1 Kerim’de yer alan harflerin sayis1 hakkinda,
imla ve kiraatlerdeki ihtilaf sebebiyle 326.048 veya 323.671 adet
harf oldugu nakledilir.

Kur’in-1 Kerim’in Tevbe stiresi harig, biitiin stirelerinin
baginda “Bismillahirrahmanirrahim” sozii vardir.

Kur’an okurken riayet edilmesi gereken bazi hususlar
vardir. Bunlara Adibu’l- kiria denir. Ozetle:

1- Abdestli olunmas.

2- Kur’an’in husu, vakar ve sekinet ile okunmasi.

3- Kur’an’in temiz bir yerde okunmasi.

4- Okumaya baglarken istidze getirilmesi.

5- Berée suresi digindaki surelerin baglangicinda Besmele
okunmasi.

6- Harflerin haklar1 verilerek tertil {izere okunmasi.

7- Tilavet edilen ayetlerin manalarinin diigiiniilmesi.

8- Kur’an’in hiiziinlenerek okunmasi.

9- Kur’in’in sesli okunmasi.

10- Kur’an’m yiiziinden okunmast.

35 Abdurrezzak Ibrahim, el-Cedid i Ahkidmi’t-Tecvid, Amman, ts. s. 85.
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Kur’an-1 Kerim’deki surelerin basinda yer alan bazi la-
fizlar on kisma ayrilmustir. Bunlar: Allah Taila’yr 6vgii igin
olanlar, heca harfleri, nida harfleri, haber climleleri, yeminler,
sartlar, emirler, sorular, dilekler ve t2’lillerdir.

Kur’an-1 Kerim’de 33 hitap sekli vardir. Bu hitaplar bag-
lica ti¢ kisma ayrillir:

1- Hz. Peygamber (s.a.v)’e yapilan hitaplar,

2- Hz. Peygamber (s.a.v) digindakilere yapilan hitaplar,

3- Her ikisine birden yapilan hitaplar.

Kur’in’da yer alan hitablara 6rnek verecek olursak:

oy bl 5 el s iy b s o3 05 oy oo S 5T Lo i e )1 L
A el sag Yl O] U e “Ey Restil! Rabbinden sana indiri-
leni teblig et. Eger bunu yapmazsan O’nun elgiligini yapmamig
olursun. Allah seni insanlardan koruyacaktir. Dogrusu Allah,
kafirler topluluguna rehberlik etmez.”

Kur’an-1 Kerim’de bazi surelerin basinda bulunan bir
ka¢ harfin birlesmesinden meydana gelmis kesikli harflere
hurGfu mukatta’a denir. Bunlar 14 hece harfini ihtiva eder ve
miikerrerleriyle birlikte sayis1 78dir. 27°si Mekki, 2’si Medenti
olmak iizere 29 surenin baginda yer almaktadirlar.

Racih olan goriise gore Kur’an ayetlerinden ilk nazil
olan ayet Alak suresinin ilk bes ayeti oldugu goriisiidiir:

oo G p SN s T3 Gle e 0L Gl Gl ) ey ol T3
o o L 0LV ole (&L Yaratan Rabbinin adiyla oku! O, insani bir
agilanmug yumurtadan yarattr. Oku! Rabbin, en biiyiik kerem sa-
hibidir. O Rab ki kalemle (yazmayi) égretti. Insana bilmedikleri
seyi ogretti.*!

26 Maide 67.
27 Alak 1-5.
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Kur’in ayetlerinden en son nazil olan ayet hakkinda
degisik goriisler bulunmaktadir:

crede 055 Ol L e A Lo 1gsds atl Vel gl ol Ll L By iman
edenler! Allah’tan korkun. Eger gercekten inaniyorsaniz mevcut
faiz alacaklarinizi terkedin;®

Opelley ¥y oS Lo ol JS G5 o3l ] ab O s Ly 6B
Allah’a dondiiriileceginiz, sonra da herkese hak ettiginin eksiksiz
verilecegi ve kimsenin haksizliga ugratilmayacagr bir giinden
sakinin®

Kur’in-1 Kerim’in i’cazinin gergeklesmesi sartlarin-
dan birisi de ortaya koymus oldugu ’cizinin bir benzerini
meydana getirmeye davet etmesi anlaminda tehaddisidir.
Veya mucize davasinda olan kimsenin bagkasina meydan okuya-
rak kendisinin ortaya koydugu mucizenin benzerini yapmasina
davet etmesi. Kur’an-1 Kerim’de tehaddi dort asamada meydana
gelmistir:

L= islo 28 0) ans Logae sl g atl e o SUS, 156 8 Resultim!)
De ki: “Eger dogru sozliiler iseniz, Allah katindan bu ikisinden
(bana ve Musa’ya inen kitaplardan) daha dogru bir kitap getirin
de ben ona uyayim!™*

2- Py 050 Y 0T s Jre V5L 0T e 2l SV et o3 5
|eeb ard wgan 0 By Muhammed! De ki: “Yemin olsun, eger
insanlar ve cinler bu Kur’in’in benzerini getirmek iizere toplan-
salar ve birbirlerine yardimct olsalar bile, yine onun bir benzerini
meydana getiremeyeceklerdir.’!

3- 053 opn bl oy 150305 Ol e abie gt 15 5 o) 31 0 g3
orisle @8 O) wl Yoksa “onu kendi uydurdu” mu diyorlar? O halde

[

8 Bakara 278.
Bakara 281.
30 Kasas 49.
Isra 88.
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sen de onlara de ki: “Haydi siz de onun gibi uydurulmusg on stire
getirin. Allah’tan baska ¢agirabileceginiz kim varsa onlar1 da yar-
dima ¢agirin. Eger dogru soyliiyorsaniz” (bunu yaparsiniz.’*

4 (Selagd 1pesly de o 8 e 150 Lie o W5 Lae oy b oS 0L
osle @S Ol al 053 e Eger kulumuz (Muhammed)a indirdigi-
miz (Kur’in)den siiphe iginde iseniz, haydi onun gibi bir stire
getirin, Allah’tan baska giivendiklerinizin hepsini ¢agirin; eger
dogru iseniz.”

32 Had 13.
33 Bakara 23.
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KUR’AN’IN ANLASILMASINA
YONELIK ONSOZ MAHIYETINDE

N

Kur’an’la ilgili yukarida vermege ¢alistigimiz genel bilgiler-
den sonra simdi de Kur’an’in anlagilmas igin gerekli gordiigii-
miiz bazi hususlar1 belirtelim.

Anlama, anlatma ve anlatilan sey, dil gergevesi igeri-
sinde iletisimin birer pargalaridirlar. En genis manada bu
iletisim el-kol hareketleri, mimik, hatta susmak gibi seylerle de
gergeklesebililir. Ancak ortada bir kelam varsa, bu durumda o
kelamin sahibi, yani anlatan ile o kelama muhatap olan; anlayan
arasinda ortak bir dil olgusu sarttir. Bunun olmadig yerde, araya
yardima faktorlerin girme zorunlugu dogar. Bunlar, ortak dil
olgusu sahibi miitercim veya teknolojik imkanlar vb. dig olgu-
lardir. Ozetle Kur’in’t anlamak igin, 6ncelikle onun dili Arapga’y:
bilmek gerekmektedir’*.

Kur’an metninin kendine has bir dogast vardir. Bu hu-
sus onun vahiy olma 6zelligi ile iligkilidir. Kur’an kendini mesaj
olarak niteler. Mesaj ise, bir sifre veya bir dilsel sistem aracilig1

34 Konuyla ilgili genis bilgi i¢in Bkz. Ciindioglu Diicine, Kur’in’t Anlamanin Anla-
mi, 1. Kur’in Haftas1 Kur’dn Sempozyumu’nda verilmis teblig, Istanbul, 1995,
s. 177-217.
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ile verici ile alict arasindaki iletigim iliskisini simgeler”. Kur’in’in
agir agir okunmasinin istenmesi, bu vahiy ve mesaj arasindaki
irtibatin yakalanmasi ile ilgili olsa gerekir. Vahiy, gizlilik i¢inde
gerceklesen bir haber iletimi olunca, bu iletimi algilamak igin
Kur’an’a igsel bir ritiiel olgusuyla yaklagmak gerekir.

Tasgimis oldugu degerleri aktarma noktasinda mu-
hataplarindan hi¢birini ihmal etmemesi, Kur’an-1 Kerim’in
diger en belirgin ’caz ozelligidir. Bu 6zelligi ile Kur’in, diliyle
nazil oldugu Araplarla birlikte, gesitli sosyal tabakalariyla biitiin
insanliga hitap etmektedir. Bu su anlama gelir; Kur’an-1 Kerim,
kendi dilini anlayanlarla birlikte, anlamayanlara da hitap et-
mekte ve bu muhataplarin igerisinde yer alan her tabaka yine
kendi kapasitesine gore ondan istifade etmektedir. “Insan ok
karmagik bir yaprya sahiptir ve o, bu karmagik yapisiyla, Allah’in
kelaminin muhatabidir. Allah onun bu girift yapisini bildigi igin,
onun gonliine, aklina, duygularina, ruhuna ve nefsine vs. hitap
eder. Zaten Kur’an agisindan anlama ve inanma eylemleri, giin-
liikk hayatimizda, ilimde ve felsefede kullandigimiz ve tamdigimiz
aklimizla ve sadece zihni proseslerle ger¢eklesmemektedir.”® Bu
gercege bagl olarak muhataplar ilmi seviyelerine gore Kur’an
ayetlerini az ¢ok farkli sekillerde anlarlar.

“Allah, ortalama insanin anlayabilecegi, sade, agik ve anla-
silabilir bir dil kullanmistir. Konular1 herhangi bir ilmin termi-
nolojisi ve sistematigi ig¢inde anlatsaydi, insanlarin biiyiik bir
kismi, Allah’in sozlii miidehalesinin muhatab: bile olamazdi.”’
Kur’an dilini anlamayan gayr-i Arap, dilini anlayip ta iizerin-
de ihtisas yapmamuig veya genel anlamda avam da dahil olmak

35 Ebi Zeyd Nasr Hamid, Ilahi Hitabin Tabiati, Metin Anlayisimiz ve Kur’in Ilim-
leri Uzerine, gev. Mehmet Emin Magali, Ankara, 2001, s. 47.

36 Albayrak Halis, Tefsir Usilii, stanbul, 1998, s. 53.

37 Albayrak Halis, a.g.e,, s. 51.
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tizere sosyal hayatin her kesimi kendi kabiliyeti nisbetinde onun
manevi ikliminden nasipsiz olmayacaktir. Ancak bu, herkesin
Kur’dan’dan aymi dersi alacagi anlamina gelmemelidir. Arapga
konugabilen ancak tahsil gérmemis bir Arap ile dili Arap¢a olma-
yan bir digerinin miicerret Kur’an ayetlerinden hiikiim ¢ikarma-
sin1 beklemek herhalde safdillik olur. Nasil ki, herhangi bir ilim
dalinda s6z sahibi olmak igin yeterli egitim sartsa, Kur’an gibi
belagatta zirve olan bir kitabin inceliklerine vikif olmak igin de
yeterli ihtisas sarttir.’®

Hatta asr-1 saadette dahi, Arapga konuguldugu ve konusulan
Arapga da giinlimiiz Arapga’sinin pek fevkinde olmasina ragmen,
Kur’in’in bazi ifadeleri anlagilmiyor, Hz. Peygamber (s.a.v)’e so-
ruluyordu. Ciinkii yukarida da belirttigimiz gibi, Kur’an ayetle-
rinin derinlemesine anlagilmasi ihtisas gerektiriyordu.

Kur’an nazil oldugundan bu yana, anlagilmas: yolunda
gesitli merhaleler gecirmistir. Bu merhaleler kisaca tefsir il-
minin temellerini meydana getirmistir. Ancak dikkat edilecek
olursa bu tefsir sahiplerinin birlestikleri ortak nokta, sadece tefsir
ve ilgili sahalarinda uzman olmalaridir. Oysa Kur’an, kiyamete
kadar, her seviyede biitiin insanliga hitap etmektedir. Ele aldig1
konular, sosyal hayatin her yoniinii ihtiva eder. Bu konular1 sade-
ce dini obje olarak gormek, Kur’an’n dogru anlagilmasina engel
edebilir. Miifessirin, uzmani olmadig: farkll sahalarda da fikir
yuriitmesi ne kadar isabetli olabilir?

Buradan su anlam ¢ikmalidir; Kur’an sadece ilahiyat saha-
sinda soz sahibi olduklarini iddia edenler tarafindan degil, belki
onlarin kaginilmaz birlikteligi ile her sahada uzman ehl-i ilm ve

38 “Bazlari, Arapga gramerine az vakif olduklar1 halde Arapga sozliiklere bagvurarak
maalesef Kur’an-1 Kerim’i agiklamaya gahgmakta ve oldukga giiliing yanlglhiklar
yapmaktadirlar.” Bkz. Behesti Muhammed Hiiseyn, Kur’int Anlama Metotu,
Ankara, 1989, s. 15.
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vukifun olugturdugu bir heyet tarafindan yorumlanmaya ¢ali-
silmalidir. Kur’an’in anlagilmasi yolunda en ideal ¢6ziim bu olsa
gerektir.

Bu izahattan sonra Kur’in’in anlasilmasi yolunda ge-
rekli olan hususlara gegebiliriz. Bunlar1 manevi ve maddi
olmak iizere genel olarak ikiye ayirmak istiyoruz.

Manevi olanlar Kur’an’a yaklagim igin temelde olmasi gereken
kesin hususlardir. Bunlar1 namazin dig sartlar1 gibi gorebiliriz. Bu
sartlar yerine getirilmeden namaza baglamak caiz olmayacag: gibi,
manevi sartlar yerine getirilmeden de Kur’ant anlamaya galigmak
miimkiin olmayacaktir. Bu hususlarin baginda iman gelir.

1. iman

Kur’an-1 Kerim’i anlamanin, O’ndan istifade etmenin ilk sar-
t1, O’nun, insanligin diinya ve ahiret saadeti i¢in Allah tarafindan
gonderilmig kitap olduguna iman etmektir. Bu inan¢ olmaksizin
Kur’an’a yaklagmak, O’ndan alinacak feyize engel olacak, miicer-
red sathi bilgiler diginda fayda vermeyecektir. Zira Cenab-1 Hakk
Kur’an’in rehberligi igin 6ncelikle O’na iman etmis olmay: sart
kosmaktadir. “Iste Kitab! Siiphe yoktur onda. Rehberdir goriin-
meyen aleme inanan, ...... miittakilere.”

Bu babtan olmak iizere, nasil ki gilinegli bir giinde bir in-
san evindeki biitiin pencerelerinin perdelerini siki sikiya kapatsa
igeriye 151k girmeyecektir ve nasil ki alicilarini dogru istikamete
yoneltmemig olan radyo, tv. vb. araglardan saglikli olarak istifade
edilemeyecektir; aynen onun gibi, mesnedinde siipheye diigiilmiis
bir kaynaktan istifade etmeyi beklemek mantikli olmasa gerektir.

2. Takva

Takva, korunma ve sakinma anlamina gelen vikaye ko-
kiinden tiiremistir. Istilah da; Allab’in emirlerini uyup, yasakla-
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rindan kaginmak suretiyle O’nun azabindan korunma gayret ve
cehdi seklinde tarif edilmistir . Takvada uyulmas: gereken en
onemli esas, Allah’in emirlerine uymak, yasakladig: seyleri de
terk etmektir. Emirlere uymanin da yasaklanan seyleri terkle
mukarin oldugu bilinmelidir. Bir diger tabirle, emirlere uymak
icin once yasaklanan geylerin terki gerekmektedir. Bu, islam
hukukunda “def-1 serr celb-i nef’a ricidir” kaidesiyle ifade edil-
mektedir. Yani kazanca engel olan sebepler ortadan kaldirilarak
kazancin onti agilmalidir.... Zarar yollarin1 kapamayan bir insan,
kazandigindan ¢ok daha fazlasin1 kaybedebilir ve bu yolun sonu
iflasa ¢ikar.

O halde Allah’in emirlerine uymada en 6nemli esas, 6nce-
likle O’nun yasaklamig oldugu seylerden uzak durmak olmalidir.
Bunu mekruhlar terk, ardindan siipheli seylerden sakinma takip
eder. Sonra miibah ve hatta helal olanlar kargisinda bile sadece
yetesiye istifade gelir. Zira “helalde israf edenler, ona miibtela
olurlar. Israfa aligan bir insan ise, ahgtigi kadarini bulamadig
ortamlarda siipheliye meyletmeye baslar... Sonu, gogu kez, ha-
rama ¢ikan israfin yasaklanmig olmasi insanlarin lehine bir Tlihi
tedbirdir.

Bu bilgilerden hareketle Kur’an’t anlamak i¢in diger bir sart,
O’nu yasamayi diistur hale getirmektir diyebiliriz. Kur’an’in
esast O’nun deger yargilart olduguna gore, varhigint olusturan
manasina, ancak insanin da asil varligini olusturan rthunun

39 Takva ile ilgili kimisi semantik, kimisi etimolojik, kimi de mecizi olmak iize-
re degisik tanimlar yapilmigtir. Ornegin er-Rézi takva’ya iman anlamu verirken,
Katide, Suddi Tbn Cureyc “takvi giysisine”; simida tezihiir eden agir baghilik ve
giizel tavir, Ibn Abbas; hayi ve ar duygusu, Hasan el-Basri, Ma’bed el-Ciihent;
Allab’tan tirperis ve saygi duyma -hagyet-, Urve ibnu’z-Ziibeyr; iffetli davranig,
emir ya da yasakladig1 hususlarda, allah takvami derinligine hissetmek- istig’ar-
veya Ahiret giysisi olarak yorumlamaktadirlar. Genis bilgi i¢in Bkz. Kilig Sadik,
“Takva Giysisi” Bilimle El Ele.., Ekev Akademi Dergisi, Erzurum, Kasim 2000,
II/sy. 3, s. 6.
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merkezi, giinahlarla kararmamug bir kalble, diger bir tabirle takva
ile varilabilir.

4. [stek

Kur’dn-1 Kerim’in anlagilmasi yolunda diger 6nemli sart,
onu anlamaya 1srarh bir sekilde istekli olmaktir. Kur’in bu bag-
lamda syle der: 355X £) 55 “Dileyen kimse ondan 6giit alir™®

5. Tevazu

Kur’an-1 Kerim ayetlerine kargi miitevazi yaklagim, O’nu
anlamak, O’ndan geregi gibi istifade etmek igin bir diger
onemli unsurdur. Islam tarihine goz atacak olursak, Hz.
Peygamber (s.a.v) gibi hak davetgisinin davetinden istifade
edememig olanlarin ortak Ozelliklerinin kibir ve biiyiiklenme
oldugu anlagilmaktadir. Kur’an bu tiir gahsiyetler hakkinda
soyle demektedir: “Diinyada haksiz yere biiytikliik taslayanlari
ayetlerimi geregi gibi anlamaktan uzaklastiririm. O kibirle-
nenler her tiirlii mucizeyi bile gorseler yine de onlara iman
etmezler. Dogru yolu gorseler o yolu tutmazlar. Ama sapiklik
yolunu gérseler o yola girerler. Oyle! Ciinkii onlar ayetle-
rimizi yalan saymayi adet haline getirmis ve onlardan gatil
olagelmislerdir.™!

Ciinkii kibirli kimseler kendilerini biiylik gordiiklerinden
kalplerine sigdiracalar1 bagka bir sey olmamis disaridan gelecek
aydinliga kapatmiglardir. Allah da kendi iradeleri ile vardiklar
bu se¢im neticesinde kalplerini miihiirlemistir. Bunun i¢in on-
lar Allah’in kainat kitabina ve indirdigi Kur’an’a dercettigi ilahi
ayetlerin ifade ettigi ger¢ekleri gormeleri miimkiin olmayacaktir.

40 Miiddessir 55.
4 Araf, 146.

40



Kur'an'm Anlasilmasina Yonelik Onsoz Mahiyetinde

Kur’dn netice itibariyle tevizudan uzak olan kibirlilere gizli ha-
zinelerini agmaz.

6. Tefekkiir

Kur’an-1 Kerim’in dogru anlagilmasi yolunda en 6nemli di-
ger bir sart, Kur’dn ayetlerini tefekkiir etmektir. Kur’dn’a sathi
bir yaklagim, hazinelerinin agilmasina mani olacak, geregi gibi
istifadesinden mahrum birakacaktir. Bu sebebtendir ki, ayetler
mubhataplarindan akillarini kullanmalarini  istemektedir.  Yani
Kur’an 6ncelikle muhatabinin akilli olmasini ve aklini kullanma-
sini talep etmektedir. Yukarida Kur’an-1 Kerim’in konular1 ve
hedefi bahsinde de belirttigimiz gibi Kur’an-i Kerim “su kitab-1
kebir-1 kiinatin bir terciime-i ezeliyesidir.” Konu edindigi biitiin
esaslar, insanin i¢inde yagamig oldugu kainati okumast igin ser-
dedilmistir.

7. Kur'an Ayetlerinin Ilahi Mesaj Oldugunu Algilama

Kur’an’in anlagilmasi yolunda bir diger 6nemli gart, okunan
ayetlerin Allahu Teald’dan gelen ilahi mesaj oldugunu istig’ar
etmek ve Tl4hi varidati kalple hissetmektir. Bu yle bir duygudur
ki; dil soylemez, kalem de yazmaz. Bu, perdenin inmesi, baglarin
¢Oziilmesi, gozlerin agilmasidir. Bu kalp isidir. Goniil isidir. Bu
okumaktir, duymaktir, hissetmek, solumak, tirpermek ve yaga-
maktir. Bunun i¢indir ki Cenab-1 Hakk,

bl i85 4T grle 8185 sl s B st Gl 8540 )
5555 5 €3 “Gergek miiminler ancak o miiminlerdir ki, Allah
anildigr zaman kalpleri tirperir; karsilarinda ayetleri okundugu
zaman, imanlari artirir ve Rablerine tevekkiil ederler.”™ bu-

yurmaktadir.

42 Enfal 2.
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Bu oyle bir mesajdir ki; muhatabinin diinya ve ahiret saa-
detinin anahtar1 onda gizlidir. O anahtar olmadan biitiin kapilar
kapalt kalacaktir. Iste bu mesajin Tlahi kaynakh oldugunu his-
setmek, o nisbette i¢ derinligi ile yaklagmak ve kalp goziiyle ka-

pisini ¢almak, onun gizli sirlarina vakif olmanin en temel sartidur.

8. Muhatabin Dogrudan Kendisi Oldugunu Istis’ar

Kur’in-1 Kerim’i dogru anlayabilmek ve ondan hakkiyla
istifade edebilmenin bir diger 6nemli sart1 da, okumakta oldugu
ayetlerin muhatabinin, sadece kendisi oldugunu, ayetlerin kendi-
sine nazil oldugunu hissetmektir.

9. Kur'an’in Insanligin Diinya ve Ahiret Saadeti

Icin Tek Kaynak Olduguna Kani Olmak

Kur’in-1 Kerim’den geregi gibi istifade edebilmenin bir di-
ger sart1, onun diinya ve ahiret saadeti i¢in tek ve egsiz rehber ol-
duguna inanmaktir. Evet, o Oyle bir kitaptir ki; onu kendine reh-
ber edinen hem diinyada hem de ahirette aziz olur. Kim O’nun
diginda hidayet ararsa, Allah onu saptirir. Kur’an’in zihinlerde
yerlestigi nokta ¢ok 6nemlidir. Ona bu suur ile yaklagilmadikga
ihtiva ettigi ayetleri, herhangi bir ideolojinin tartigilabilir teori-
leri olarak goriiliir. Hz. Omer (r.a) bu mealde s6yle demektedir:
“Cahiliye doneminde zelil durumdaydik. Allah bizi Islamla izzet-
li kildi. Kim izzeti, Islam diginda ararsa zelil olur.”

O halde Kur’dn’a yaklagma, ondan dogru bilgi edinme adi-
na, oncelikle Kur’an’in zihnimizdeki yerini dogru tesbit etmek,
onu hakettigi yere koymak gerekmektedir.

Bu bilgilerden sonra simdi de maddi diyebilecegimiz
diger sartlara gegebiliriz.
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KUR'AN’LA ILGILI TEMEL BILGILERE
MUTTALI OLMA

N

Nasil ki bir sahada uzman olabilmek igin yeterli bilgi ve
deneyim gerekmektedir; aynen bunun gibi, Kur’an’t anlamak ve
onun oOziine vakif olabilmenin en 6nemli sarti, Kur’an’la 6nce-
likle birinci dereceden baglantili temel bilgi ve dinamiklere,
daha sonra da ikinci dereceden diyebilecegimiz ilgili bilgilere
vakif olmaktir. Bu bilgilerin baginda Kur’an’in nazil oldugu dil,
Arapga’y1 bilmek ilk sirada yer alir.

1. Arapga ve Belagatina Vakif Olmak

Arap¢a Kur’an’in asli unsurlarindan biridir.¥ Kur’in’m dili

B Elmalih Kurin’in Arapga indirilmesi hakkinda §éyle bir yorum yapar: “Biitiin
insanlar1 Allah’in izniyle aydinlatmak hidayet ve sapikligin birbirinden ayrilma-
sinda kesin delil olmak igin Hz. Muhammed’in peygamberligi ile gonderilen bu
kitabin, bu apagik Kur’dn’in Arapga olarak indirilmesinde ve indigi gibi Arap-
¢a hakim kilinmasinda da nice ilahi hikmetler vardir. Kur’an, baska bir dil ile
indirilseydi, Peygamberin i¢lerinde bulundugu ve ilk 6nce hitap edecegi kavmi
anlamayacak, «Fussilet Stiresi»nde gelecegi sekilde «Ayetleri uzun uzadiya agik-
lansayd: ya, Araba yabanci dil mi?” (Fussilet, 41/44) demeye haklar1 olacak ve
diger kavimlere teblig etmek ve umumilestirmek igin ilk negredenler yetismeyecek
ve bundan dolayz higbir topluluk hakkinda Allah’in kesin delili gergeklesmeyecek-
ti. Ve eger biitiin dillerle indirilseydi de Arapgas: gibi bir¢ok Kur’in bulunsayd:
boyle bir mucize biisbiitiin zararli ve tevhid hikmetine aykuri olurdu, kavimler
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ve bu dilin ifade vasitasi olan harfler, kelimeler ve climleler de
onun zahiri yanini olusturdugundan, ancak bu yanini tanidiktan
sonra onun oziine inmek miimkiin olacaktir.

Arapga tam anlamryla kurallart olan gramatik bir dildir. Ke-
lime tiiretme agisindan oldukga zengin bir yapiya sahiptir. Oyle
zengin bir dildir ki; Allah ile kul arasinda irtibat1 saglayabilecek
kapasitede ifade giiciine sahiptir. Bundan dolay1 Cenab-1 Hakk
Kur’an’in Arapga indirilmesi hakkinda

o ,Lw (.S\Ld u,; (SRR bl “Diigiinesiniz diye onu Arapga
bir Kur’in olarak indirdik” (12:2) demektedir. Yani bir bakima
Arapga, diigiinme oOrgiisiinii saglayabilecek ifade zenginliginin
kaynag: ozelligine sahip olmas1 hasebiyle, insanligin son kutsal
kitabinin dili seg¢ilmistir.

Arapga’da “masdar ¢ukuru” denilen 35 adet kalip bulun-
maktadir. Yani her biri farkli mana zenginligine sahip olan fiil
kiplerinin, isim gesitlerinin, ¢ogul kaliplarinin vb. 6gelerin bagka
bir dile nasip olmayan ayr1 zengin manalar1 vardir.

Arapg¢a’nin bir diger 6zelligi de binlerce edebi sanat ve is-
labu ihtivd etmesidir. Bu ozellik, verilmesi gereken mesajin,
herhangi bir yanls anlamaya mahal vermeyecek derecede kemal
vechiyle sunulmasini saglar. Her birisi ayr1 zengin mana ve de-
gere sahip olan bu sanatlardan bazilar1 sunlardir: tegbih, temsil,
istidre, kindye, tibak, mukabele, meciz, takdim, tefenniin, tefsir,
tekil sigasinin ¢ogul makaminda kullanilmasi, tekrar, terdid,

arasinda kavga ve anlagmazh@ azaltacak yerde ¢ogaltir, birlestirecek yerde da-
gitirdr. Clinkd her biri yalmz kendi dilini esas ve hakim tanitmasi gerekecek ve
aralarinda hakim ve furkan (hakk: batildan ayiran) bir kitap bulunmamis olacaktr.
Hem bu sayinin artmasi, terceme ihtiyacindan kurtarmayacak, her topluluk kendi
dilindeki Kur’4n ile digerlerinin birbirine uygun olup olmadigini anlamak ihtiya-
cnda bulunacak ve bundan dolay1 sayilart ne kadar goksa terceme ihtiyaci da o
oranda artacak ve bir ¢evirmenin biitiin dilleri bilmesi gerekecek ve dayamlmaz
bir seyi teklif etmek durumunu alacaktr.” Elmalih, a.g.e. V/29-30.
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miibalaga, ‘aks, kalb, haber ve miibtedanin tanitimi yoniinde
hasr, te’kid, hitdbu’l 4m, miisikele, el-kavlu bi’l-mticeb, itnib,
hazf, tetmim, iktifa, ihtibak, taglib, feraid, ittisa, te’vil, hakikat-
mecaz, ibda, iltifat, taksim, iftinan, nezahe, el-mezhebu’l-kelami,
irsalu’l-mesel, ihtiras, cinasu’l-igtikak, cinasu-mutarraf, cinasu-
mubharrafin nakis, cinisu-hatti nakis, cinisu-miisevves, el-vasl, el-
fasl, icAzu’l kasr, miisavat, bast, insicam, ’tilafu’l lafz1 ve’l ma’ni,
tard ve aks, temkin, teshim, tesr1’, tehzib, istitba’, kavli mekniyye
tahyiliyye, tevriye, leff-ii negr.*

“Gergek olan su ki; dini metinlerin karakteristlik 6zelligi
de edebi olmalaridir. Ciinkii bu metinler, muhatap tizerindeki
etkilerini biiyilik ol¢lide iisltip ogeleri ile siirsel, ya da anlatisal
nitelikli disel form ¢er¢evesinde icra ederler.” #

Ornegin, Kur’an-1 Kerim’de sik sik rastlanan ve dikkatli
bir aragtirma yapilmaksizin yiizeysel bir yaklagimla hakkinda
“tekrar” hitkmii verilen ayet veya konular bulunmaktadir. Oysa
konuya vakif olmak, tekrar zannedilen bu gesit olgularin arka-
sinda Kur’an’in nice gizem ve sirlarini yakalamaya vesile olacak-
tir. Tekrar, dilbilimde anlami giiglendirmek igin ayni kelimenin
ard arda gelmesi olayidir.

Daha net ifadeyle tekrar diyebilmemiz i¢in aym lafiz veya
fikir ayn1 siyak i¢inde yeniden kullanilmig olmahdir. Lafzin mi-
teradifi kabul edilen terim tagidig1 ortak mandnin yani sira farklh
anlamlar igerdiginden tekrar olamaz. Dikkat edilecek olursa lafiz
tek bagina bir anlam tasidigr gibi bazen bir ayet iginde, bazen
diger ayetler arasinda ve farkli konular arasindaki siyak iligkisi ile
tarkli manalara gelebilmektedir. Lafzin Kur' ani siyakin tarihsel

# Ilgili sanatlarin anlam ve Srnekleri igin Bkz. el-Tmim Celiluddin es-Suytiti,

Fethu’l-Celil IP1-Abdi’z-Zelil, serh, analiz, yorum, ilave ve dipnotlarla ¢ev. Eren
Ciineyt, Halilov Riza, Erzurum, 2001.
¥ Eba Zeyd Nasr Hamid, a.g.e,, s. 10.
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arka plani ile de ilgisi goz ard: edilmemelidir.* Bu arada bazi
kelimeler bir ka¢ anlama da gelebilir. Bu farki ayetin igindeki
baglamindan anlayabiliriz. Gelmek istedigimiz nokta tekrarin
latiz ve siyak biitiinliigli i¢inde ele alinmasi gerekliligidir. Yani
tekrar ister lafiz ister konu olsun, ister bir fikir veya diigiince
olsun ayni siyak igerisinde yeniden kullamlmadig: takdirde tekrar
olamaz. Ciinkii tekrar, ayni1 lafiz veya fikrin ayni siyak i¢inde
yeniden kullanilmasidir. Lafzin muteradifi kabul edilen terim
tagidig1 ortak mananin yani sira farkli anlamlarda igermektedir.
Bu farklihikla beraber o makamda zikredilmesinin tetkik edildi-
ginde yeni faydalar1 miilahaza edilecektir.*?

Kur® an-1 Kerim, ’caz yoniiyle, muhatabin farklilig, siyak-
sibak iliskisi vb. sebeplerden dolay: takdim ettigi mesaj1 bir gok
yerde degisik sekillerde ele almaktadir. Verilmek istenen mesaj,
gergekten o fikir, o diislince, o konu ve hatta o lafzin “tekrar™
mi, yoksa Kur'4n-1 Kerime has teknik bir sanat midir? Kanaa-
timizce “tekrar” hiikmii, 6n yargil olup, “tekrar” oldugu zanne-
dilen olguyu aragtirmadan aceleyle verilmistir. Oncelikli olarak
“tekrar”dan kastedilen Kur'4n-1 Kerim'de zikredilen herhangi
bir lafzin birden fazla kullanilmasi ise -ki girigte takdim ettigimiz
tariflerden ilk bakista bu anlagilabilir- kanaatimizce buna “tek-
rar” denilmemesi gerekir. Zira ayni lafz1 bir anlatim igerisinde
bir kag defa kullanmama gayreti bile o anlatimin edebiligini
giderir. Esasen buna gerek de yoktur. Hatta su paragrafta bile,
kim bilir kag kelimeyi kasitsiz olarak “tekrar” etmisizdir? Buna
“tekrar” denilmesi ne kadar dogru olur? Bizce kavram olarak
“tekrar” dedigimiz olgu, Kur' an-1 Kerim'in i" cazinin en garpici

# Konu ile ilgili genis bilgi i¢in Bkz. Unver Mustafa, Kur'an1 Anlamada Siyakin

Rolii, Ankara, 1996.

Konuyla ilgili yaymlanmug olan makalemize bkz. Eren Ciineyt, Beldgat A¢isindan
Kur’in-1 Kerim’de Tekrarlarin Tahlili, Ekev Akademi Dergisi, c.ITL, sy. 2, s. 91-
108, Giiz 2001.
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hususiyetlerinden biridir. Yani Kur'an-1 Kerim ilk bakista “tek-
rar” gibi zannedilen tislipla bir gesit ’caz 6rnegi sunmaktadr.

Kur" an-1 Kerim" de “tekrar” oldugunu iddia edenler tekrari
bazi gesitlere ayirmaktadirlar. Biz konumuz itibariyle fazla uzat-
madan en yaygn anlayist ile sadece ayetlerin tekrari iddiasini ele
alip, onunla ilgili 6rneklerle yetinecegiz.

Kur' an-1 Kerim" de sozii edilen “tekrar” gesitleri igerisinde
belki de en meshuru bazi ayetlerin “tekrar” edildigi iddiasidur.
Bu iddiaya gore Kur® an-1 Kerim' de bazi dyetler bir ¢ok hikmete
mebni “tekrar” edilmiglerdir. Kanaatimizce 6ncelikle meseleye,
her dilin kendi yapist gbz oniinde bulundurarak bakilmasinda
fayda vardir.

Cilimleler, malum oldugu iizere kelime ve kelime grupla-
rindan olugan manali sozlerdir. Duygu, diigiince ve eylemi
ifade eden bir ciimleyi olusturabilmek i¢in gerekirse ayni lafz1
birden fazla kullanmak, dilin karakteristik ozelligindendir. Bu-
nu “tekrar” diye isimlendirmek yanls olacaktir. Diger yonden
Kur'4n'mn ilahi mesajinin kendine has karakteristik {islibu da
unutulmamalidir. Tlk bakista “tekrar” gibi goziikse bile, teknik
olarak gizli bir sanat ve 1" caz vardir. Bu hususu bazi misallerle
izah etmeye gahigalim;

“Tekrar” oldugu iddia edilen ayetlerden biri Kafir(in
stresinde gegen 3 ve 5. ayetlerdir.

Daha once “tekrar” hakkinda ortaya koydugumuz tarif
gergevesinde bu ayetler arasinda da bir “tekrar” olmadigina ina-
niyoruz. “Tekrar”, yukarida da belirttigimiz gibi; ayni lafiz veya
fikrin ayni siyak icinde yeniden kullaniimasidir.

Ik bakista lafizlarda benzerlik goriinen 3. ve 5. ayetler
arasinda aslinda mana yoniiyle biiyiik farkliik bulunmaktadur.
3. ayet ¢ogu miifessire gore hali anlatmaktadir. Yani RastGlullah
(s.a.v) miigriklerin vahyin indigi andaki hallerini tasvir adina Y}
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.x..p\ Lo j.uLp {...J\ “Sizler benim ibadet ettigime tapmiyorsunuz”
demektedir. Lafzen aym goriinen 5. Ayette ise durum farklidir;
burada Allah Tedla" nin Rasuliine gaybten haber vermesi ile ger-
ceklesen mucizevi it }.L;Lé (..d\ N “Sizler benim ibadet ettigi-
me (istikbalde de) tapacak degilsiniz “ bilgisi vardir. Hamdi Yazir
bu konuda $6yle der: “.... Bu iki ayet ilk bakista evvelkilerin “tek-
rar”1 gibi goriindir. ....... Bu bir auftir, auf ise az ¢ok bagkalik ifade
eder, onun i¢in cumhur bu dyetlerde manen “tekrar” olmadigini
ve binaenaleyh sade tekid degil, her birinin bir tesis oldugunu
beyan etmiglerdir.”*

Yine hakkinda “Tekrar” oldugu beyan edilen kiblenin tahvili
ile ilgili ayetlere goz atalim;

M\p%,dfuu,mwﬁ w\@w}p@w»
Q,J\ A1 G 5adad DB 15T Gl O3 S5kd SE S 15 0SB Eas (.\,g\
Oyl s JﬁL}u XG5 5 e (Ey Muhammed!) Biz senin yiiziiniin
goge dogru gevrz]mcktc oldugunu (yiicelerden haber bekledi-
gini) gériiyoruz. Iste simdi, seni memnun olacagin bir kibleye
dondiiriiyoruz. Artik yiiziinii Mescid-1 Haram tarafina ¢evir. (Ey
Miisliimanlar!) Siz de nerede olursaniz olun, (namazda) yiizleri-
nizi o tarafa ¢evirin. giiphe yok ki, ehl-i kitap, onun Rablerinden
gelen ger¢ek oldugunu ¢ok iyi bilirler. Allah onlarin yapmakta
o]du]darmdan habersiz degildir.*

rg"f'ﬂ 193 r~5 Gess (‘;*5‘ dtl L J@}J 3 & S o &3
{.Njgwbﬁwwwlﬂbw.m\)\w&ww u}§4>u AN
o5 VS\LJ 3 (..inl» s+ Nereden yola ¢ikarsan ¢ik (namazda) yii-
ziinii Mescid-1 Haram tarafina ¢evir. Bu emir Rabbinden sana
gelen gergektir. (Biliniz ki) Allah yaptiklarinizdan habersiz de-
gildir. (Evet Resiliim!) Nereden yola ¢ikarsan ¢ik (namazda)
yiiziinii Mescid-1 Haram’a dogru ¢evir. Nerede olursaniz olunuz,

* Yazir, Elmalill Hamdi, Hak Dini Kur'dn Dili, 1936, 9/6224 vd.
4 el-Bakara 144.
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yliziiniizii o yana ¢evirin ki, aralarindan haksizlik edenler (kuru
inat¢ilar) miistesna, insanlarin aleyhinizde (kullanabilecekleri)
bir delili bulunmasin. Sakin onlardan korkmayn! Yalniz benden
korkun. Boylece size olan nimetimi tamamlayayim da dogru
yolu bulasiniz.*®

Bu ayetlere ilk bakigta mananin vurgulanmasi maksadiyla
“tekrar” edildigi iddiasinda bulunulmugtur. Oysa dikkat edilecek
olursa, vurgu ile beraber her iki ayetin ayr1 ayn vazifelerinin ol-
dugu da goriilecektir.

Bilindigi gibi kiblenin Beyt-i makdis® ten Kabe'ye dondii-
riilmesi Rastlullah (s.a.v)’in kalbi arzusu dogrultusunda, vahiyle
ger¢eklesmis, boylelikle Miisliimanlar kendi ibadetlerindeki ba-
gimsizliklarini kazanmuglardir.

Bu yoniiyle 1. ayet Rastilullah (s.a.v)’a ve miiminlere bir
nevi kalplerinden gegirip arzu ettikleri kiblenin degisimi hadise-
sini, ikinci ayet ise buna ilave olarak hiikmiiniin ebediyen kalip
bir daha degismeyecegini bildirmektedir. Zira 1. ayet

LA 5 et Jm &> % (Ey Muhammed!) Biz senin yii-
zliniin g(')'gé dbg“ru ¢evrilmekte oldugunu (yiicelerden haber
bekledigini) goériiyoruz. ihbarindan hemen sonra gelmigtir. Ve
“tekrar” edildigi iddia edilen 4yet bu sibak ile irtibatlidir.’ Ote
yanda ikinci dyetin fasilasiyla gelen yorum ise bir farka isaret
etmektedir;

IR C St QEC RN - JECREL NP R I FES RN
s (.SJ; g,/,ﬂlil{“Kabe tarafina geviriniz ki, insanlarin aleyhinizde
hakkiyla tutunabilecegi hi¢ bir delil kalmasin.”

Hamdi Yazir da 2. ayetin tefsiri ile ilgili yaptig1 yorumda;
“..bununla beraber igine aldig1 bazi hikmetler de agiklanmak

50 el-Bakara, 2/150.
51 Abbas, Fadil Hasan, a.g.d.n, s. 44 vd.
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stretiyle bu pekistirme ayrica miistakil bir manay:1 da ifade
edecektir. $oyle ki: Iste kiblenin degismesi emrinde 6nce size
karst boyle akli ve nakli bakimdan hakli olabilecek delilleri
biisbiitiin kaldirmak ve hasimlariniza aleyhinizde hi¢ bir delil
birakmamak hikmeti vardir. Tkincisi size nimetimi tamamla-
mam i¢indir.”** der.

“Tekrar” oldugu iddia edilen bir diger ayetler grubu da
Maide stresi’ nin 44, 45 ve 47 ayetleridir:

O AL 1530 w-‘“ 1sled w-‘” Or—” & ¢-<>~ 555 LSM HH Uf‘ U
Y; ur&\j uﬂL.!\ REERH ;\J.@,.» 4..Lo \ylsj 4»\ uLS > \}k.am\ & )L?\J\}

r@,.l;L...S; u;)sl.ﬁ\ﬁg_u)bm\ J,\@V&VJUMMLNJL.L \)Jw

ijd\} Sl G205 o33y um\j YL ZiVig u,,db Sl A A R
U,‘Jwﬁyujuuw,\urgwrjw,ae)us,yudmuwfw «
Biz, i¢inde dogruya rehberlik ve nur oldugu halde Tevrat’r indir-
dik. Kendilerini (Allah’a) vermis peygamberler onunla Yahudi-
lere hiikmederlerdi. Allah’in Kitab’ini korumalar1 kendilerinden
istendigi i¢in Rablerine teslim olmus zihidler ve bilginler de
(onunla hiikmederlerdi). Hepsi ona (hak olduguna) sahitlerdi.
Su halde (Ey Yahudiler ve hakimler!) Insanlardan korkmayn,
benden korkun. Ayetlerimi az bir bedel karsiliginda satmayin.
Kim Allah’in indirdigi (hiikiimler) ile hiikmetmezse iste onlar
kafirlerin ta kendileridir. Tevrat’ta onlara soyle yazdik: Cana can,
go6ze goz, buruna burun, kulaga kulak, dise dis (karsilik ve ce-
zadr). Yaralar da kisastir (Her yaralama musli ile cezalandirilir).
Kim bunu (kisas1) bagiglarsa kendisi i¢cin o keftiret olur. Kim
Allah’in indirdigi ilc hiikmctmczsc istc on]ar zalimlerdir >

5 }A./.MLAH Inc11 manan]ar Aﬂah n onda mdzrdlgl ( hukumlcr) 116

52 Yazir, a.g.e, 1/442.
3 el-Maide, 5/ 44-45.
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hiikmetsinler. Kim Allah’in indirdigi ile hitkmetmezse iste onlar
fisiklardir”>* Oysa bir ¢ok miifessirin yorumuna gore 1.dyet
Miislimanlardan, 2. ayet Yahudilerden, 3. ayet ise Hiristiyan-
lardan bahseder. Ayrica sekil olarak da her ayetin fasilast farkl
sifatlarla son bulmaktadir.

Uzerinde en ¢ok konusulan ve “tekrar” oldugu ¢ogunlukla
iddia edilen bir diger 6rnek de Rahman stresinde zikredilen
ob& Gss5 T (_:;ié/“O halde Rabbinizin hangi nimetini yalanla-
yabilirsiniz?” ayetidir.

Kanaatimizce bu konuda yanilgiya diigiiren de ayetin sadece
lafiz ve sekil yoniinden degerlendirilmesidir. Oncelikli olarak
ayetlerde lafzi benzerlik oldugu muhakkaktir. Fakat biitiinciil
yaklagim ile bakacak olursak her ayetin bir 6nceki baglamla irti-
batlandirilmast gerekmektedir.

Bu miilahazalar dogrultusunda stirenin ilk birkag ayetini 6r-
nek kabilinden agagidaki sekilde yorumlamamlz miimkiindiir:

ﬁd\j ‘ uL....>u J‘.A\j N\ ‘uLJ\ M.L:« wL.,.N\ dl:- ‘u\Jd\ ‘.lp UQ-JS\
533 15313 ¢ u\,,d\ 5 134k YT« u‘,,d\ 255 L a5 +a2013 ¢ Olag 2015
nrusw S5 J;..J\) ¢u s ‘6“3“ Gads upmj SN pdl Vg5 y, Ledl
Jals o Sl Gl Ui L&/) N GU S Ciadl) 5 w,)\j
S35 ol u/) (OBISE s BT G SR b o S 35 BESH
;‘Y\ ‘5Ls Olas N C)f Les wLa.L J;J»..H CJ» cub& L‘S;) NT dLs ‘u.;fu,i\
ob,\s "y > “Rahman, Kur’in’t ogretti. Insani yaratti. Ona konu§—
mayi ogretti. Giines ve ay bir hesaba gore (hareket etmekte) dir.
Bitkiler ve agaglar Allah’in emrine boyun egerler” Gogii Allah
ytikseltti ve mizani (dengeyi) O koydu. Sakin dengeyi bozma-
yin. Olgiiyii adaletle tutun ve eksik tartmaymn. Allah, yeryiiziinii
canllar i¢in al¢altip dogedi. Orada meyveler ve salkimli hurma
agaglart vardir. Yaprakli daneler ve hos kokulu bitkiler vardir.

5% el-Maide, 5/47.
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O halde Rabbinizin (yukarida hatirlatma kabilinden zikredilen
harikulade nimetlerinden ki bunlar igerisinde idrakimiz Ol¢ii-
siinde; insamn yaratiimas: mevzuundaki kudret, ona konusmayi
ogretmesi, muazzam kdinatin bir nizam igerisinde seyran etmesi,
uzayda dolasan ve hizlari, kiitleleri, yoriingeleri farkli milyonlar-
ca gok cisminin bu nizama tabi olarak milyonlarca yildan beri hi¢
aksaklik gostermeden hareket etmesi ve benzeri seyleri nasil gor-
mezlikten gelirsiniz ve*) hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz?

Allah insani, pismis ¢camura benzeyen bir balgiktan yaratti.
Cinleri halis atesten yaratti. O halde, Rabbinizin (ins ve cin
toplumunun yaratilmas ve verasinda gizli olan nice hikmetleri
ile ilgili) nimetlerinden hangisini yalanlayabilirsiniz? (O) iki
dogunun ve iki batiun Rabbidir. Oyleyse Rabbinizin (iki dogu
ve bat1 ile kastedilen; a-Allah'in emriyle her giin farkl agilarla
dogup batan, b-Diinya ve giinesin tek Rabbi olmasi hasebiyle bir
uyum ve denge saglayan, c-Dogu, bati ve ikisi arasinda var olan
her seyi yaratan, kainatin hikmetli nizaminin sahibi Allah" 1 56)
hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz?

Iki denizi birbirine kavusmak tizere salivermistir. Aralarinda
bir engel vardir, birbirine gegip karismazlar. O halde Rabbinizin
(bir ¢esit fenn-1 i cazina isaret eden bu harikulade) nimetlerin-
den hangisini yalanlayabilirsiniz?57

Yukarida 6rnek sadedinde takdim ettigimiz bu ¢alisma daha
imi kriterlerle de degerlendirilebilir. Bunlar i¢inde “Allah” lafzi
yerine Ozellikle “Rab” kelimesinin segilmesinin hikmeti, bu ke-
limenin zamire izafetinin hususiyeti, Tiirk¢e “nimetler” olarak
terciime ettigimiz, “Ald” kelimesi ile; “yalanlayabilirsiniz” diye
terciime ettigimiz “tiikezziban” kelimelerinin hem semantik hem

> Bk. Yildirim, Suat, Kur'dn-1 Hakim ve A¢iklamali Medli, s. 530.
% Bk.Yildirim, Kur'4n-1 Hakim ve Ag¢iklamali Medli, s. 531.
7 er-Rahman, 55/1-21.
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de isaret ettigi mevzuu ve benzeri noktalar zikredilebilir. Bu hu-
suslarin irtibatlandirilarak degerlendirilmesinin isabetli olacagi
kanaatindeyim. Boylece daha énce “lekrar” hakkinda yaptigi-
muz tarif dogrultusunda bu dyetler arasinda da bir “Tekrar”in
olmadigr anlagilmaktadir. O halde bu érneklerde goriildiigii gibi,
tekrar oldugu iddia edilen ayetlerin tizerinde ciddi bir arastirma
yapmaksizin, zahiri gortiniimii ile tekrar kabul edecek olsaydik,
aralarindaki ince ayrim anlagilmayacak, verilen mesajlar tam ola-
rak idrak edilmeyecekti.

Bagka bir ornege gegelim. Yine buna benzer beligatta hazt
ve zikr denilen sanat bulunmaktadir. Hazf, meini tabirlerinden
olup, soylenilmesi icip etmeyen soziin ibirede irid olunmamasi
durumudur. Zikr ise haztin zit manasinda kullanilir. Yani, soziin
bir ibarede icip ederse irid olmasidir. Burada kastettigimiz mana
ayet iginde gegen kelimelerin bazen zikredilip, bazen de zikredil-
memesi olarak 6zetlenebilir. Bu sanata vakif olmak Kur’an’in bii-
yiileyici ikliminden o nisbette istifadeye sebep olacaktir. Cenab-1
Hakk mealen:

ISt \yj i (..Q J}u MFA] UJJJ\ Al “Ey miiminler, kadinla-

ra zorla varis olmaniz size helal olmaz.”>®

buyurmaktadir. Dikkat
edilecek olursa bu ayette kadinlara zorla varis olma yasag1 “helal
degildir.” ibaresiyle gelmistir. Oysa Kur’an-1 Kerim’de yasakla-
nan geylerin ¢ogunlugu agagidaki 6rnek ayetlerde de goriilecegi
tizere nehy edat1 ile gelmektedir:

1- &3 Lis (.55‘&3% 65 Y3 “Bir de aglik korkusuyla ¢ocukla-
izt 6ldiirmeyin.”™
2- )L.m g i OS 3 JJS\ \y5& Y5 Zinaya da yaklagmayin,

¢linkii o pek (;urkmdm ve kotii bir yoldur®

%8 Nisa 19.
59 Isra, 31.
00 fsra 32.
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3- 34 CL“ e u**" & JJL Y\ V“:J‘ JG 1555 Y5 “Yetimin malina
da yaklagmayn...”™ )

4- 05 e £ SR Y ISAT UJ,\H & & “Ey iman edenler, bir kavim
digeriyle alay etmesin.”

5- lax VS..A.\» Cix N3 “Birileriniz digerlerini arkasindan
gekistirmesin.”

Bu ayetteki yasagin farkh sigayla gelme sebebi ne olabilirdi?
Yine bu ayete benzeyen:

lod JA, L ) ik VSJ J}u Y3 “Kadinlariniza verdiginiz
mehirleri geri almaniz size helil olmaz.”** misalinde oldugu gibi,
bu ibarenin insanlarin uzun miiddettir yapageldikleri, aligkanlik
kazandig1 ve o igi yapmalarinda herhangi bir beis gormedikleri
durumlarda zikredildigi goriilmektedir. Yani bu ibare ile gelen
yasaklama, bir bakima muhatabina yasaklamanin tagimig oldugu
olgu kargisinda daha dikkat etmesi gerektigi hususunda imada
bulunmaktadir. Ancak daha 6nce vermis oldugumuz 6rneklerde
goriilecegi gibi, bu kelimenin zikrolunmadig: yasaklama konu-
lar1 ise, aslen insan tabiatinin nefretle kargilayip, orfiin de kabul

etmedigi durumlardir.

Iste bu 6rnekte de gordiigiimiiz gibi, bu sanata vukufiyet
bize Kur’an’in, miicerret bir yasaklamanin o6tesinde, bu yasakla-
manin sosyal toplumun aligkanhklarini gozeten, insan psikoloji-
sini de hesaba katan bir yasaklama farkini kazandiracaktir.

Binaenaleyh, bu sanatin, ayetin yorumuna katmig oldugu
zenginlikten mahrum bir tefsirin, Kur’an’in vermek istedigi me-
saj1, kemdli vechiyle takdim etmis oldugu s6ylenemez.

ol {sra 34.

Hucurat 11.
0 Hucurat 12.
% Bakara 229.
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Arap¢a’ya biitiin bu sanat Ozellikleriyle vakif olmak,
Kur’an-1 Kerim’i dogru anlamanin tartigmasiz en Onemli

vasitasidir.

2. Kur’an Ilimlerine Vakif Olma

Kur’dn-1 Kerim’in anlasgilmasi i¢in bilinmesi zaruri olan
bazi temel ilimler vardir. Bunlar bilinmeksizin Kur’an’in anla-
silmasi beklenilemez. Cem’ul-Kur’an, esbabu’n-niiztil, Mekki
ve’l-Medenti, el-muhkem ve’l-miitegabih, en-ndsih ve’l-mensuh
vb. gibi, Kur’an-1 Kerim’le dogrudan irtibati olan konula-
r1 inceleyen, bagka bir ifadeyle; Kur’an’a hizmet eden veya
Kur’iAn’a dayanan ilimlere ulimu’l-Kur’an denir. Ozetle belirt-
mek gerekirse bunlardan 6nemli olanlar1 alfabetik siraya gore
sunlardir:

Ahbarw’l-Kur’dn (of 3\ ,L=7) : Kur’an’in vuka itibariyle
yakin olan, yakin zamanda meydana gelen veya heniiz izleri
tamamen kaybolmayip, goriinen olaylar1 anlatmak, ibret maksa-
dryla hatirlatmak i¢in zikrettigi haberlere denir.®® Uhud ve Hu-
neyn harpleri ile Bey’at-1 Ridvan vb. gibi.

Aksamw’l-Kur’an (o181 pL.31 ) : Kur'dn'mn bazi ayetlerinde
Allah’in kendi ismi, Kur’an, peygamberler, melekler ve bazi 6zel
varliklar izerine; dikkat ¢ekmek, ayetlerin tasidigi hakikatleri
teyit, iizerine yemin edilen seyin 6nemine isaret vb hikmetler
sebebiyle yemin edilmektedir. Buna “Aksimu’l- Kur’in” denir.
Incir ve zeytine yapilan yemini igeren Tin suresi bu konudaki en
giizel orneklerden biridir:

235 el (B OLSYI Ll A8 e N1 Al s o 5 sbs O s ol
ol Jaul olss, - Incire, zeytine, Sina dagina, Ve su emin beldeye

05 Sengiil Idris, Kur’in Kissalar1 Uzerine, Izmir, 1994, s. 54.
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yemin ederim ki, Biz insani en giizel bi¢cimde yarattik. Sonra
da gevirdik asagilarin asagisina attik Fakat iman edip salih amel
isleyenler i¢in eksilmeyen devamli bir ecir vardi%

Cedelv’l-Kur’an ( of 3 Jas ) : Liigatte giddetli gekigme,
diigmanlik etme, birbirine galip gelmeye galigma seklinde yapilan
tartigma demek olan “cedel” Kur’an’in muarizlarina karg1 kullan-
dig1 ve uygulamasini istedigi tisluptur. Bu baglamda Allahu Teala
sOyle buyurur:

O gl A ol el i gl Sl Sy o L ]
oligall rlpi 325 dbew e LS e (.J;T » &b, Sen hikmetle, giizel
ogiitle Rabbinin yoluna ¢agir ve onlarla en giizel sekilde mii-
cadele et.”™

Emsalw’l-Kur’dn ( of 31 Jef ) : Mesel, liigatte benzer, es,
atasozl, durum, delil, ibret, 6rnek, ayet ve konugma anlamlarina
gelir.% Istilahta ise, aralarinda benzerlik olan iki seyden birisiyle
ilgili s6ylenen bir soziin agiklayip tasvir etmek i¢in digeriyle ilgili
soylenen s6ze benzemesidir.®” Kur’in’da ge¢en meseller de 6nce-
likli olarak yukaridaki manada kullanilmaktadir. Ancak “kissa”,
“atasozii” olarak da kullanilmigtir. Bu baglamda Ra’d suresi 17.
ayeti ornek olarak gosterilebilir:

ade 036 5 Lao s Lol 1s5 Jed) ozl Lyt 25 51 L sle sladl o J 5
a3 LB JbUs Gl an) o SIS e ) plee ST A el LW S
Jeal atl oy IS 2,1 b eSad bl ity Lo Ll sl O, gOkten su
indirdi de vadiler kendi hacimlerince sel lup akt1. Bu sel, iiste ¢1-
kan bir képiigii yiiklenip gotiirdii. Siis veya (diger) esya yapmak
isteyerek ateste erittikleri seylerden de buna benzer képiik olur.

6 Tin 95.

67" Nahl 125.

8 Firfizabadi Mecdwddin (817), Kimusw’l-Muhit, Beyrut, ts, 4/49.

9 Tsfahani Ragib Huseyn, el-Miifredit fi Garibu’l-Kur’in, Beyrut, ts, s. 462.
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Iste Allah hak ile bitila boyle misal verir. Képiik atilip gider.
Insanlara fayda veren seye gelince, o yeryiiziinde kalr. Iste Allah
boyle misaller getirir.™

Enbaw’l-Kur’an ( of @ <Ll ) : Kur’Aan’in zaman ve mekin
itibariyle tarihin derinliklerinde vuk bulmug ve tarih sayfa-
lar1 arasinda gizlenmig, kaybolmug olaylar1 haber vermesine
denir.”

Garibw’l-Kur’an (ol @1 s ,2) : Kur’in-1 Kerim’deki ka-
pali gibi goriinen lafizlar1 agiklayan ve manalarini izah eden
bilim dalidir. Ornegin Hz. Omer Abese Suresinde Ui ebben
kelimesinin manasim bilmedigini itiraf etmektedir. Ibn Abbas
da onceleri «ldl bbb fitrr’s-semdvatl kelimesinin manasini
bilmedigini soyler.”

Havissw’l-Kur’an (01,3 =) : Kur’an-1 Kerim’in ba-
z1 ayet ve surelerinin Ozelliklerinden bahseden ilim dalidir.
Rivayete dayamr. Ornegin Hz. Ali’nin bir rivayetinde En’Am
suresi bir hasta tizerine okunursa hasta sifaya kavusur.” Bagka
bir rivayette Hz. Peygamber (s.a.v)’in sikintii zamanlarinda
Cebrail'in kendisine goriiniip Isra suresinin “Cocuk edinmeyen,
hakimiyette ortagi bulunmayan, acizlikten Otiirii bir dosta da
ihtiyact olmayan Allah’a hamd ederim” de ve tekbir getirerek
O’nun samim yticelt!” mealindeki 11. ayetini okumasini haber
vermesi gibi.™

Hitibw’l-Kur’in (o7 3 ol=) : Kur’an-1 Kerim’de 33 hitap
sekli vardir. Bu hitaplar baglica ti¢ kisma ayrillir:

Hz. Peygamber (s.a.v)’e yapilan hitaplar,

0 Rad 17.
n Sengiil Idris, Kur’in Kissalar1 Uzerine, Izmir, 1994, 5.52.

7 Bke. ez-Zerkest Bedruddin, Burhdn fi Uliimi’l Kur’in, Mistr, 1957, 1/293-296.
B Bkez. el-Itkin, 2/164.

" Bkz. el-Itkan, 2/568.
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Hz. Peygamber (s.a.v) disindakilere yapilan hitaplar,

Her ikisine birden yapilan hitaplar. Ornek verecek olursak:

oy bl 5 el s iy Led s o3 015 oy oo S 5T Lo i e I L
A 53l gag Y wl O WUl e “Ey Restil! Rabbinden sana indiri-
leni teblig et. Eger bunu yapmazsan O’nun el¢iligini yapmamig
olursun. Allah seni insanlardan koruyacaktir. Dogrusu Allah,
kafirler topluluguna rehberlik etmez.”™

Pcazw’l-Kur’n (o7 ) jl=sl) : Bu yoniiyle i’ciz KurAn’in
lafz1, nazmu, {islibu ve igerigiyle insan ve cinleri kendisine ben-
zer getirmekten aciz birakmasidir. Diger bir ifadeyle 1’caz; bir
peygamberin peygamberlik davasini ispat i¢in ortaya koydugu
ve bagkalarnin benzerini getirmekten dciz oldugu harikulade
olgulardir.

Prabw’l-Kur’in (o731 o ) : Kur’in kelimelerinin ciimle
i¢cinde bulunduklari yerlere gore gramer yoniinden incelenmesi,
Kur'an"in daha sonraki nesillerce en dogru sekilde anlagilmasi
ve onlara hatasiz ulastirilmasi adina yapilan noktalanma ve ha-
rekelenmesi gibi Kur’an’in korunmasina iliskin kaideler mecmu-
asina denir.

Fedailul-Kur’an (o 3\ JsLas) : Kur’dn'in biitiinii veya bazi
surelerinin faziletlerini ele alan Kur’4n ilimlerinden bir ilim. Hz.
Peygamber (s.a.v) Kur’dan’in genel fazileti hakkinda “En hayirli-
mz Kur’dn’ ogrenen ve onu égretendir.” buyurmustur.” Ab-
dullah ed-Darimi Miisned’inde Tbnu Abbas’tan su hadisi rivayet
eder: Fatiha suresi Kur’an’in tigte ikisine esit bir suredir.

Kasasw’l-Kur’4dn (01,31 ,aws): Kur’an-1 Kerim’de Hz. Pey-
gamber (s.a.v)’in zamani da i¢inde olmak tlizere ge¢mis timmet

ve peygamberlerin bagindan geg¢mis olaylarin anlatilmasina

D Maide 67.
% Buhari, Ebu Abdillah, el-Cimiu’s-Sahih, Misir, 1345, 6/ 236.



kasasw’l-Kur’an denir. Allahu Teila bu baglamda soyle buyur-
maktadir:

S e <28 0y O M ] Lo sl Loy Gaadl ol Slle ok
Pl ey LSS e Tl ) il 4 iy JB 3 L
ol J o, Elif Lam. Ra. Bimlar, apagik Kitab’in ayetleridir.
Anlayasiniz diye biz onu Arapga bir Kur’an olarak indirdik. (Ey
Muhammed!) Biz, sana bu Kur’in’t vahyetmekle kissalarin en
giizelini sana anlatiyoruz. Gergek su ki, sen bundan énce (bu
haberleri) elbette bilmeyenlerden idin. Bir zamanlar Yisuf,
babasina (Ya’kub’a) demisti ki: Babacigim! Ben (riiyamda) on
bir yildizla giinesi ve ay1 gordiim; onlar1 bana secde ederlerken
goriim.”

Kirait Ilmi (o731 ole) + Kur'an-1 Kerim’in kelimelerinin
okunuglarini ve ihtilaflarini nakledenlerine nisbet ederek bildi-
ren, bazi kelimelerin, bizzat Hz. Peygamber (s.a.v) tarafindan
teblig edilen farkli okunuslarini gosteren ilme Kirdetii’l Kur’in
veya Kirdat IImi denir.” Farkli kiraitlerde okunan bazi kelime-
lerin manalarindaki farkhliklar Kur’an’in dogru anlagilmasina
yardimci olacak niteliktedir.

Ligate’l-Kur’an (01,3 aJ): Kur’an dili, Hz. Peygam-
ber(s.a.v)’in kalbine Arapga olarak inmig olan lafizlar. Kur’an’m
Arapga inmig oldugu 11 surede belirtilmektedir. Bunlar: Yisuf,
Ra’d, Nahl, Taha, Suara, Ziimer, Fussilet (2 yerde), Stra, Zuh-
ruf, Ahkaf.

Miibhematw’l-Kur’an (o7 3| wlegw): Kur’an-1 Kerim’e sarih
olarak isimleri zikredilmeyen, insan, cin, melek, topluluk ve yer
gibi degisik varliklarin teskil ettigi konuya “miiphemat-1 Kur’in”
denir.”

T Yusuf 1-4.
8 ez-Ez-Zerkini, el-Menahil, 1/412.
» Cerrahoglu Ismail, Tefsir Ustli, 5.186.
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A Vs gde Cpanal e agde cunl Al b1, Kendilerine
liitut' ve ikramda bulundugun kimselerin yolunu; gazaba ug-
ramuglarin ve sapnuglarin yolunu degil™ ayetinin miiphemligini

by el e oo a) @il i) e SSSB T Jls a) pda e
Wby S 5T s Ll slagidl s Kim Allah’a ve Restile itaat ederse
iste onlar, Allah’in kendilerine liituflarda bulundugu peygam-
berler; siddikler, sehitler ve salih kisilerle beraberdir. Bunlar ne
giizel arkadastir® ayeti agiklamaktadir. Ziilkarneyn”in kim ol-
dugu, Ye’clic ve Me’clic, Sedd, Hz. Adem ile Havva’ya cennette
yenmesi haram kilinmig olan meyvenin ne oldugu vb. Kur’an-1
Kerim’de zikredilmis miiphemlerden bazilaridir.

Miigkilo’l-Kur’an  (o1,4) |Sie): Kur’dn-1 Kerim  ayetleri
arasinda ilk bakigta ihtilaf ve tenakuz gibi goriinen durumlar
inceleyen ilme denir. Ornek verecek olursak Bakara suresinde
Allahu Teala Hz. Musa ile yapilan sézlesmenin 40 gece oldu-
gunu vurgulamaktadir:

Oyl wils odms pa Jomal) (335531 5 A pomr )] o 5o Lol 35 Musaya
kirk gece (vahyetmek tizere) s6z vermigstik. Sonra haksizlik ede-
rek buzagiyr (tanri) edindiniz®

Ancak Araf suresinde 6nce 30 gece sozlesme yapildigy, ar-
dindan da 10 gece ilave edildigi soylenmektedir:

Jbs A com)l @) Slie o3 pim bilaasly A 530 wse Laslys
piadl oo w5 Y5 é.ab P PR Y e (Bana
ibadet etmesi i¢in) Musa’ya otuz gece vade verdik ve ona on
gece daha ilave ettik; boylece Rabbinin tayin ettigi vakit kirk
geceyi buldu. Musa, kardesi Harun’a dedi ki: Kavmimin i¢inde
benim yerime geg, onlari 1slah et, bozguncularin yoluna uyma®

80 Fatiha 7.
81 Nisa 69.
82 Bakara 51.
8 Araf 142.
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Her iki ayet arasinda vaidlesme i¢in ilkinde 40, digerinde 30
gece gibi farkli rakamlarin arasinda bir miigkil yoktur. Zira iki
ayette birlikte miitalaa edildiginde toplam saymnin 40 oldugu
goriilmektedir.

en-Nasih Ve’l-Mensth (#call; &uUWl): Nesh lafzi lugat-
lerde birbirinden farkli olarak 6zetle; degistirmek, izale etmek ve
nakletmek®, tebdil etmek, yani bir seye gayrisini halef yapmak,
ilga ve iptal etmek manasinda kullanilmigtir. “Giines goélgeyi
nesh etti” (giderdi) climlesi de yukaridaki manalara 6rnek sa-
dedinde zikredilir.® “Ruhlarin bedenden bedene gogii hurafesi
igin kullanilan “tenasiih” (gegismek) ile, bir kitab1 gogaltmak,
kopyesini ¢ikarmak manasinda “istinsah” ve bir kitaptan istinsah
edilmis suretler i¢in kullanilan “niisha” kelimeleri de “nesh”den
tiiremedir.”® Istilahta ise genel olarak Kur’an biinyesinde mutlak
manada ger’i bir hitkmiin bagka bir geri hiikiimle degistirilmesi
veya Kur’an-1 Kerim’in 6nceden va’z ettigi bir hitkmii kaldirarak,
yerine bagka bir hiitkiim getirmesi olayina nesh denile gelmistir.®?

8 ibn Manzir, Ebu’l Fadl Ceméluddin Muhammed, Lisinu’l-Arab, Beyrut, ts.
4/28; Ibnu’l-Barizi (738) Nésihu’l-Kur’ini’l-Aziz ve Menstihu ngr: Hatim Salih
ed-Damun, Beyrut, 1983, s. 17; Firlizabadi Mecdu’ddin (817), Kdmusu’l-Muhit,
Beyrut, ts. 1/271.

85 Ibnu Faris Ebu’l Hasen Ahmed, Mu’cemu Mekdyisi’l -Liiga, Misir, 1972, s. 424.

8 bnu Faris Ebw’l Hasen Ahmed, a.g.c, s. 424.

87 Nesh lafzinin semantik yonil ele alinacak olursa yukarida naklettigimiz farkls

anlamlarin kesistigi ortak nokta “degisim” olmalidir. Bu zahiri degisim 6zetle

“ser’l bir hitkmiin kaldirilip yerine bagka bir ser’i hiikiim getirme” olarak te-

rim anlaminda kullanilmistir. Olay da genel hatlariyla bu gekilde 6zetlenebilir.

Ancak “hitkmii kaldirmak anlaminda dogru olan” neshin bir 6nceki hiitkmii

tamamen iptal seklinde algilanmasi ve ona sartlanilmasi kanaatimizce 6nyargili

bir yaklasimdir. Sadece yukariya nakledilen liigat anlamlarina sadik kalnarak

“nesh” kelimesinin altindaki degigim irdelenecek olursa bu degisimin klasik

nesh anlayigindan farkli yorumlanmasi miimkiindiir. Degisim olarak 6zetledi-

gimiz anlamu ilelebet menstih kabul etmeye bizi zorlayan ne olabilir? Oysa bu
degisim dinin yaganmasi ve yaganilabilmesi igin gerekli olan anlatilabilmesi adi-
na ¢ok 6nemli bir dinamiktir. Bu yoldan hareketle Kur’in’i bir terim olan nesh
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Neg’etw’t-Tefsir ( ..zl sLs): Tefsir ilminin dogusu ve ge-

¢irdigi evreleri inceleme.®

Sebeb-i Niizll (J;;J! —w): Meydana geldigi giinlerde on-

dan bahseden veya onun hiikmiinii izah eden ayet veya ayetlerin

inmesine sebep olan ve Hz. Peygamber (s.a.v) zamaninda mey-

dana gelmis bir hadise veya O’na yoneltilmis bir sorudur.¥’ Bir

bagka tarifte ise; bir veya daha fazla ayetin —tazammun etmek,

88

89

tabirinden murad kanaatimizce; ser’l bir hitkmiin ilelebet iptali s6z konusu
olmaksizin belli bir zaman igin tecil edilerek yerine bagka bir ger’t hiikiim getir-
medir Bu yoniiyle de nesh degisik sart ve ortamlarda, farkli konjiiktiirde farkl
sartlar dogrultusunda miisliimanlara hareket esnekligi kazandiran Kur’in’in
harikulade ve bir o kadar da evrensel olan disiplini konumundadir. Islam tarihi
Hz. Omer (r.a)’in gartlarin geregi miiellefe-i kultiba zekat 6denmesini yasakla-
mas1 gibi bu esnekligin getirdigi realiter 6rneklerle doludur. Kur’an’da klasik
anlamda nesh oldugunu iddia edenler Hz. Omer (r.a)’in bu uygulamast hak-
kinda nasil bir yorum yapacaklardir? Sayet Kur’dn’da klasik anlamda bir nesh
mevcud ise; yani gelen yeni hiikiim bir 6ncekini ilelebet iptil ediyor ise, bu
neshi (genel anlayisa gore) Kur’in’in kendisi veya Sahih siinnet kararlagtira-
bilir. Oysa Hz. Omer (r.a) 6rnegini verdigimiz konu hakkinda iginde bulun-
dugu sartlar geregi son noktayr koymustur. Dinin realiter ruhu geregi yle
de olmalidir. Ancak miiellefe-i kultiba zekat verilmesini gerekli kilacak sartlar
tekrar bag gosterecek olursa Hz. Omer (r.a)’in bu hiikmii ile amel etmenin bir
anlami olamaz. Bu durumda tekrardan Kur’4n nassina riicti edilecektir. Durum
Kur’in’in getirmis oldugu biitiin hiikiimler igin aymdir. Ornegin Medine’de ci-
had hakkinda inen ve 6nceki donemlerde gayri miislimlerle barigt ve hoggorii-
yii 6ngoriip sabri tavsiye eden ayetleri neshettigi iddia edilen Tevbe 5 ve Tevbe
36 ayetleri (bu konu hakkinda inmis olan son ayetler olmasi hasebiyle) hitkmii
ilelebet gegerli olmasi gerekecek ve miisliimanlarin gayr1 miislimleri gordiik-
leri yerde oldiirmeleri icab edecekti. Oysa Kur’an’in ruhunu, (fikhw’l 4yati)
iyi kavramak gerekir. Ayn1 konu hakkinda zahiren farkli goriilen bu hiikiimler
Kur’an’in genel ruhu itibariyla bir biitiin olarak ele alinmali, sartlara gore de-
gisiklik arzedebilmelidir. Bkz.Kur’anin Nasih ve Mensthu Ibnu’l-Barizi (6.
738 h.) (Kur’in-1 Kerim’de Nesh Kavrami Hakkinda Bir Degerlendirme) Tlave,
Analiz ve Dipnotlarla Terciime: Ciineyt Eren, Erzurum, 2000, s. 16.

Konuyla ilgili genis bilgi igin Bkz. Caligmamizin Onséz boliimiine. Bkz. Konulu
Tetsir Metodu, Ciineyt Eren, Istanbul, 2000, s. 13-15.

ez-Zerkini Muhammed Abdulazim, Menahilw’l-Irfin fi Ulimi’l-Kur’n, Kahire,
ts, 1/99-100.
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cevap vermek veya hiitkmiinii agiklamak {izere- inmesine vesile
teskil eden hadiseye sebeb-i niiztil denir.”

Vs 5591 o O Y T O Ll cplels abl dgm 05 22 o101 O)
(Dl w5 Vs Ll p s o) i Vs il odsS Allalva karst ver-
dikleri sozii ve yeminlerini az bir bedelle degistirenlere gelince,
iste bunlarin ahirette bir pay1 yoktur. Kiyamet giinii Allah onlar-
la konusmayacak, onlara bakmayacak ve onlar1 temize ¢ikarma-
yacaktir: Onlar igin aci bir azap vardir®' ayeti gibi.

Tenasubw’l-Ayat (=LY C.ls): Tenasiip, liigatte mukarebet,
yakinlik, uygunluk ve benzerlik anlamindadir. Tenasubi’l-ayat ise
ayetler arasindaki uyum ve ahengi inceleyen bir ilimdir.

Tenasubu’s-Suver (,,.Jl c.ls ): Surelerin birbirleriyle ara-
larindaki uyum ve ahengi inceleyen bir ilimdir.

Tercemetw’l-Kur’an (of 31 i 5 ): Kur’an-1 Kerim’in bagka
dillere gevirisi anlamia gelir. Bu mevzunun caiz olup olmama
tartigmast Kur’an ilimleri kitaplarinda yer almigtir. Kur’an’in
tagimig oldugu evrensel mesajin biitiin insanliga ulagmasi an-
cak terclimesinin yapilmasi ile miimkiin olacaktir. Kur’an hem
latz1 ve hem de manasi ile birlikte muciz bir Arapga nazimdir.
Terclimesi ancak tefsiri terciime ile miimkiindiir. Bu sebepten
terciimesi “Kur’an” olamaz.

Tertibu’l-Ayﬁt (=LY e 5): Ayetlerin sureleri i¢indeki Hz.
Peygamber (s.a.v)’in tevkifi ve emri ile siralanigina verilen isim-
dir.

Tertibu’s-Suver (,,.)) s 3): Kur’an surelerinin elimizdeki
Mushaf-1 serifte goriildiigii gekliyle son siralanmig haline verilen
isimdir.

Uslabuw’l-Kur’an (o731 o ,Lf): Uslip liigatte, uzanan yol,

P Yildiim Suat, a.g.e, s. 89.
ol Al imran 77.
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gesit, vecih, mezhep ve konugmacinin konugmast sirasinda izle-
digi yol gibi manalara gelmektedir.”” Kur’an’t Kerim’de mevcut
bulunan ctimlelerin olugumunda, yapisinda, ciimleleri olug-
turan kelimelerin segilmesinde kendine mahsus anlatim tarzina
aslibu’l-Kur’an denir.

Kur’an iislibunun 6zellikleri sunlardir:*

Lafzin az olmasiyla birlikte manasinin zengin olmasi, hi-
tabin hem avam hem de havassa yonelik olabilirligi, hem icmali
hem de beyani olmasi, vurgu o6zelligi, lafiz ve manada giizellik,
olaylar1 tasvir giizelligi, istidlal 6zelligi.

Kur’in’t dogru anlayabilmek igin, bilinmesi zaruri olan

bu ilimler goriildiigii gibi dogrudan Kur’an’la aldkalidir.
Bunlarin diginda Kur’an’m dogru anlagilmasina katkist olan bazi
yardimcr ilimler vardir. Bunlar 6zetle: Allahu Teéla hakkinda caiz,
vacip ve imkansiz olan sifatlari, inang esaslarini ihtiva eden kelam
ilmi, ayetlerden dini hiikiim ¢ikarilmasr ile ilgili kurallar1 6greten
ustl-i fikh ilmi, Kur’an’in bir gesit agiklayicist olan hadislerden
hiikkiim ¢ikarilmasini saglayan ustl-i hadis ilmi, geg¢mis top-
lumlarin olaylarini inceleyen tarih, beser hayatinin yagamini konu
edinen sosyoloji, ilgili tabii bilimler olarak siralanabilir.

3. Kur’an Tefsir Tekniklerinden Yararlanma

Her ilimde oldugu gibi, Kur’an’t dogru anlama yolunda da
bagvurulmasi kaginilmaz bazi prensiplerin olmasi dogal, hatta
gereklidir. Bunlarin baginda Kur’an’in Kur’anla tefsiri, Kur’an’in
stinnetle tefsiri, gegmig tecriibelerden istifade adina Sahabi anla-

yisindan istifade zikredilebilir.

9 Firlizabadi, a.g.c, 1/83.

9 Genig bilgi i¢in Bkz. Diraz Muhammed Abdullah, en-Nebeu’l-Azim, Beyrut,
1970; Cigek Halil, 20. Asirda Kur’an Himleri Calismalari, Istanbul. 1996, s. 81-
90.
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Kur’ann anlama adina yukarida siraladigimiz bu
prensiplerin en 6nemlisi, Kur’an’m Kur’an’la yorumlanmasidir.”*

a) Kur’an’im Kur’an’la Yorumlanmast

Once bizzat Kur’an-1 Kerim’i iyi inceleyip, bir ayeti tef-
sir eden diger ayetleri toplamaya g¢aligmalidir. Zira ayetlerin
birbirlerini agiklamalari meghur bir keyfiyettir. Boylece miifessir,
bir ayeti hatali olarak veya eksik bir sekilde anlayip, konuyu
Kur’anin biitiinligiinden uzak tutmak tehlikesinden kurtulur.
Bu konuda verebilecegimiz ¢ok ornek vardir. Bunlardan birisi,
Fatiha stiresi’nde yer alan ...l b .2l ibaresidir. Bu ibarenin
gectigi altina ayetten hemen sonra onu taklp eden ayet bi.all

peied) ifadesini, RIS r@,i; u},\a.vxj\ ('.g,.l& Caal Bl Blsw

“Ne gazap olunanlarin, ne de sapkmlarm degil.. Kendilerine

295

nimet verdigin mesutlarin yolu.” olarak belirtmektedir

b) Kur’an’in Siinnetle Yorumlanmasi

Kur’an’in anlagilmast yolunda diger 6nemli prensip Hz.
Peygamber (s.a.v)’in stinnetidir.”® Kur’in ve stinnet birbirlerini

9% Kainat kitab olan Kuran’in bu Ozelligi ashnda kainatta da hakimdir. Yani “bu
kitab-1 dlemin de bir kismu, diger bir kismun izah ediyor. Meseld: Maddiyat dlemi
Cenab-1 Hakk’in envar-1 nimetini cezbetmek i¢in hakiki bir ihtiyag ile semse muh-
tag oldugu gibi, Alem-i mAneviyat dahi Rahmet-i Ilahiyenin ziyalarimni almak igin
sems-i niibiivvete muhtagtir.” Bkz. Mesnevii Niriye, s. 126.

%5 Fatiha 7.

% Siinnetin yaygin olan liigat manast yol demektir. Bir hadis-i serifte Rastilullah

(s.a.v) bu manayi ifade ederek: “Kim Islam’da giizel bir yol edinirse, onun sevabi

ve daha sonra o yolda gidenlerin sevab: yapanlardan eksiltilmiyerek ona da veri-

lir.” buyurmaktadirlar. Oncekilerin koyup sonradan gelenlerin takip ettigi yola da
siinnet denmektedir. Liigat manasi ile uyumlu olarak Rastlullah (s.a.v)’in giin-
liik yasayiginda takip ettigi yola genel anlamu itibariyle siinnet denmistir. Yaygin
anlami diginda teamiil,uygulama,¢igir agma, hukuk ve tegri koyma anlamlarinda
da kullamlmigtir. Kur’in-1 Kerim’de ise ya Allah’in siinneti, cahiliyye siinneti gibi
tamlama seklinde veya giizel bir stinnet, ge¢mis bir siinnet gibi sifatla beraber
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tamamlayan bir biitlinlin iki ayrilmaz pargalaridir. Bunlardan
Kur’an; yukarida da belirttigimiz gibi ustilde kendisine miiracaat
edilen biringi, stinnette onu izah ve tebyin eden ikinci kaynaktir.
Tarih boyunca gonderilmis olan peygamberlerin en 6nemli vazi-

feleri Allah’in insanlara ilettigi mesaj1 ulastirmak olmustur.”?

kullanilmugtir. Kur’an’da siinnet kelimesi, tekil, ¢ogul, belirsiz veya tamlama sek-
linde; genellikle degismez kanunlara delalet igin kullanilmigtir. Devam edege-
len bir yol olmast itibariyle Allah, yaratilmuglarin diizenini, o kanunlar iizerine
kurmustur; ki genel olarak yaratilmislar1 yonetmede; 6zel olarak da azginlar ve
yalancilart cezalandirmada ilahi kader bu kanunlara gore cereyan eder. Nitekim
Yiice Allah s6yle buyurmaktadir: “Sizden 6nce nice olaylar (siinen) gelip gegti.
Yeryiiziinde dolagin da yalancilarin sonunun nasil oldugunu goriin” Terim ma-
nast ise, Ustilculere gore Hz. Peygamber (s.a.v)‘den nakledilen soz, fiil ve takrir
(onay) dir. Siinnet tabirinin hadisciler nezdinde kazanmug oldugu terim manast
da Hz. Muhammed (s.a.v)’e peygamberlik gelmeden 6nce, O’nun (dini veya gay-
ri dini s6z, fiil ve takrirlerinin hepsini igine alir.) Bu anlayiga gore Rasulullahin
yaratilig ahlaki ve gidigata dair her tiirlii sifats siinnettir. Bu anlayisa gore stinnetle
hadis birbiri yerine kullanilan muteradif (e anlamli) iki terimdir. Fikihcilara gore
siinnet ise daha farkli agidan ele alinmigtir; onlar siinneti bidatin karsihiginda, seri
bir hitkme delil olup olmama yoniiyle bakarlar. Ayrica Farzin ve -bazi fukahaya
gore - vacibin kargiligt olarak da tanimlanmugtir. Bu tanimla stinnet seri bir delille
herhangi bir fiilin sabit oldugu seri hitkmiin kargihigidir. Kelamcilara gore siinnet
ise; bidatin zidd olan seydir. Sahabe ve hulefa-1 Ragidinden nakledilen uygula-
malara da siinnet denildigi rivayet edilmektedir. Ornegin ileride de gorecegimiz
gibi Ciferilere ve Musta’liye Ismaililere gore Siinnet, masum olarak niteledikleri
Hz. Peygamber ve imamlarm sozii fiili ve takrirleridir. Kur’in’da siinnet kelimesi
islam dinine karg1 ¢ikanlara, elestiri kabilinden, yeni 6gretiye karsihk atalarinin
ornek davraniglarimi izleyenler seklinde atifta bulunurken kullanildigr anlamda
kullanilmistir. Kur’an ayn1 zamanda Allah’in siinnetinden, yani Allah’in toplum-
larin model ve kaderine iliskin degismez davramgindan séz etmektedir. Burada da
yine ayni iki unsur, bagka bir deyisle (bir tek varligin) gelecekte de islevini mutla-
ka yerine getirecek olan gegmis davranigi, bulunmaktadir. Goldziher ise; Islamin
gelisiyle Stinnet kavramimin igerigi, Miisliimanlar i¢in, Hz. Peygamberin 6rnek
davranug1, yani onu yazili hale getirilmis olan fiil ve s6zlerinden kaynaklanan ameli
kurallar seklinde bir degisiklige ugramistir.” der. Goldziher’in siinnet hakkinda
getirmig oldugu, naklini yaptigimiz bu izahat, siinnetin tarihi bir olgu olmast,
sonra da gelecek nesiller tarafindan bu olgunun hukuki boyut tegkil etmesi olarak
Ozetlenebilir.

7 Bu meyanda gelmis olan ayetler goz atacak olursak bu gergegi takrir etmis oluruz;
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Stinnet Kur’dnmn bir nevi tefsiridir. Kur’an-1 Kerim bir ta-
kim genel metodlar, ustiller ve kiilli kaideler getirmistir. Nitekim
dinin Ozellikle ibadet ve muamelate bakan biiytik bir kismi siin-
net yorumuyla sekillenmistir. Imam Nevevi (6.676/1277) bu
hususta; “Muhakkak ki bizim geriatimiz Kitab-1 Aziz ve rivayet
olunan stinnetler iizerine bina edilmigtir. Fikhi ahkamin bir ¢ogu
siinnetlerle yapilanmugtir. Fiiruatla ilgili ayetlerin pek ¢ogu miic-
mel olup, agiklamalar1 muhkemattan olan stinnetlerdedir.”der.”®
Kur’an’da yer alan naslarin bazi husussiyetleri vardir. Bunlardan
ilki, kat’i nass ile varid olmus hiikiimlerdir: Namaz kilma,
oru¢ tutma, zekat verme vb. ibadetlerin farziyeti ile garap, leg,
kan, domuz eti vb. seylerin yenilmesinin haram olmast bu ne-
viden sayilir. Stinnetin bu tiir hiikiimlere herhangi bir agiklama
veya yorum getirme ihtiyaci yoktur. Belki bu hiikiimleri destekler
mahiyette tesvik edici ve vurgulayici beyanda bulunabilir. Tkin-
cisi, farziyetini bildirip keyfiyetini Rastiliine birakmug oldu-
gu hiikiimlerdir. Bu gesit hiikiimler daha ¢ok kapali ifadelerle
gelmis oldugundan siinnet bu noktada sadece tavzih rolii oynar.
Miicmel®” 6rneginde oldugu gibi siinnetin agtklamast olmaksizin

Andolsun ki biz, “Allah’a kulluk edin ve Taguttan sakimn” diye (emretmeleri
i¢in) her iimmete bir peygamber gonderdik. Nahl 36; Andolsun ki i¢lerinden,
kendilerine Allah’in dyetlerini okuyan, (kétiiliiklerden ve inkirdan) kendilerini
temizleyen, kendilerine Kitap ve hikmeti égreten bir Peygamber gondermekle
Allah, miiminlere biiytik bir liitufta bulunmustur. Halbuki daha 6nce onlar apagik
bir sapiklik i¢inde idiler. Ali Imran 164; Apagik mucizeler ve kitaplarla (génderil-
diler). Insanlara, kendilerine indirileni agtklaman icin ve diisiiniip anlasinlar diye
sana da bu Kur’in’1 indirdik. Nahl 44; Biz bu Kitab’ sana sirf hakkinda ihtilafa
diigtiikleri seyi insanlara agiklayasin ve iman eden bir topluma da hidayet ve rah-
met olsun diye indirdik. Nahl 64; Ey Peygamber! Biz seni hakikaten bir sahit,
bir miijdeleyici ve bir uyarict olarak génderdik. Allah’in izniyle, bir davetgi ve
nir sagan bir kandil olarak (génderdik). Ahzab 45-46. Bu ayetlerden anlagilacag:
iizere 6zetle Hz. Peygamber Kur’an’in bir miibelligi, agiklayicisi, 6greticisidir.

% el-Kasimi, Muhammed Cemaluddin, Mehdsinu’t-Te'vil, Kahire, 1376/1957, 3/828.

% Bir manaya delileti agik olmayan, maksadin kesin olarak anlagilmasi igin

agiklanmasi gereken ifadelere miicmel denir.
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namazin vakitleri sartlari, erkanu, farzlari ve adabi ve yine orucun,
haccin ve zekatin gekli, ayrintilart anlagilamazdi. Hatta bu babtan
olmak tizere Mekhtll (6.113/731) “Stinnet Kur’an’a kadr’dir.” yani
Kur’in stinnetin agtklamasina ihtiya¢ duyar demustir.!® Kur’an’da
yer alan umumi'® ayetlerin tahsis edilerek keyfiyetini, ekseriyeti
uzmasi ahad olan hadisler agiklamaktadir. Yani onun izahi olma-
dan o ayetlerin anlagilmas1 miimkiin olamaz. “Viicub, nedb, irgad
seklindeki emir gesitleri, nehy nevileri, hak ve hadleri, mahltkatin
yekdigerlerine kargt lazim gelen hiikiimleri ve emsali ayetlerin
ahkami bu ctimledendir. Allah’in Rasulunden bir nass olmadik¢a
yahut iimmetini onun tefsirine irgad edecek bir delalet varid olma-
dikga, bu hususlarda hi¢ kimsenin s6z sOylemesi caiz olamaz.”
102 «“Zekat oranlarimn, zekit verme vaktinin, zekata tAbi mallarin
nisablarmin'®; zekata tdbi olup olmayan mallarin hangileri ol-
dugunu belirten yine Kur’in degil, Stinnet’dir.'** “Yagmurla sula-
nan arazi mahsuliinden zekat vermek gerekir.” diyen Restlullah
(s.a.v) efendimizdir. Namazin ilk ve son vakitlerini, rekat sayila-
riny, farz ve Siinnet olanlarini, farz namazlarin kilinamayacagi
vakitleri, Siinnet namazlarinin kilinamayacag zamanlari, nama-
zin iginde farz, vacip, Siinnet, miistehab, haram ve mekruh olan
fiiller1 Allah elgisi (s.a.v) belirlemigtir; bunu hem sozleriyle, hem
de fiil ve davraniglariyla yapmustir.!® Su bulamadigr zaman te-
yemmiim ile namaz kilan kimsenin, namazdan sonra vakit iginde
su bulmasi halinde dahi namazi yeniden kilmasinin gerekmedigini
beyan eden de Restlullah’dir (sav).!® Orug ve diger ibadet ve

100 fbn Abdilber, Camiu’l Beyan, 2/234; es-Satibi, el-Muvafakat, 4/19.

101 Herhangi bir sekilde hasredilmeyen miisemmalarin tamamina $imil olan lafizlara
amm lafizlar denir.

102 Cimiw’l Beyén, 1/74.

103 Buhari, Sahih, Zekat, ézellikle Bab 56.

104 Buhari, Sahih, Zekat, bilhassa 55.

105 Byhari, Sahih, Salit; Miislim, Sahili, Salat.

106 Nesat, Siinen, Gusl, Bab 27; Ebu Davud, .Siirten, Taliaret, Bab 126.
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muamelatta da Allah elgisi (s.a.v) tesr’de bulunmugtur. Sihhati
yerinde, niyetli bir mi’mini kasden orucunu bozdugunda keffare-
te mahkum etmigtir. Bir kadinin halast ya da teyzesiyle bir arada
nikihlanmasim'”, ehli eseklerin, kopek disli yirtict hayvanlarin,
pengeli yirtict kuglarin yenmesini haram kilan ve yabani esegin
yenmesini ise helal kilan'®, diyet verilmesine, fidye karsilig1 esir-
lerin kurtarilmasina, miislimanin kafir kargisinda kisas yoluyla
oldiiriilmemesine'® hiikmeden Allah elgisidir. Tki erkek ya da
bir erkek ile iki kadin sahidin bulunmadig: bir olayda, bir erkek
sahidin ve onun gahidligine ek olarak yemin etmesinin iki gahid
yerine ikime edilip hiikiim verilebilecegine!®; bir miisliimana,
miisliimanlara ya da miisliimanlarla antlagma yapmig toplumlara
ait buluntu mallarin haram kilindigina'!'; Ummu’l-veled’in (efen-
disinden hamile kalmig cariyenin) ¢ocugunu dogurur dogurmaz
(diistik dogursa bile) hiirriyetine kavuacagmna''? hiikiim veren de

odur. Elbise tizerine ihram giymeyi haram kilan'’

yiice Rabbi-
miz degil, Fahr-i cihan efendimizdir. “Katil, oldiirdiigii kiginin
mirasindan bir sey alamaz.”"'* diyen; iki ayr1 dinden olanlarin bir-

birine miras¢1 olamayacaklarini ortaya koyan'"; farz olan haccin

197 Buhari, Sahih, Nikah, Bab 27; Miislim, Sahih, Nikih, Hadis 37-38.

108 Miislim, Sahih, Sayd, Hadis 15-516; Tirmiz, Siinen, Sayd, Bab 2-3; Krs, -
Muvifakit, 111/372; IV/7.

109 Buhari, Sahih, Ilin, Bab 39; Krs. el-Muvifakit, c. IV, s. 14, 49; Ebu Davud,
Stinen, Taharet, Bab 41; Tirmizi, Stinen, Taharet, Bab 52.

110 el-Muvafakit, c. IV, s. 13.

1 Epy Davud, Si~nen, Siinnet, Bab 5; Imaret, Bab 33; Tirmizi, Siinen, Ilm, Bab
10.

B Hanbel, Miisned, c. 1, s. 303, 317, 320; Darimi, Biiyti‘, Bab 38; ibn Mace,
Ttk, 2.

13 el-Muvafakit, c. IV, s. 22 vd.

"4 Tirmizi, Siinen, Ferdid, Bab 26; Miisned, 1/49; Ebu Davud, Diyet, Bab 18; Ibn
Mace, Siinen, Diyet, Bab 14.

15 Buhari, Sahih, Feriid, Bab 26; Biiy(‘, Bab 19, 22, 42-44; Miislim, Sahih, Feréid,
Hadis 1; Biyt, Hadis 43, 46-47.
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omiirde bir kez oldugunu ifade eden hep Restilullah’dir. Mesela
Kur’an, her hirsizin elinin kesilmesi hitkmiinii getirmistir. Siinnet
ise, koruma altinda bulunan ve nisab miktarina ulagan mali ¢alan
kimsenin elinin kesilebilecegini belirtmek suretiyle Kur’an’in ge-
tirdigi hitkmii tahsis etmistir. Yine Kur’an, zihir olan her maldan
zekat alinmasi hitkmiinii getirirken, Siinnet bunu belirli mallara
tahsis etmigtir; oranlarini ve miktarlarini belirtmistir. “Denizin
suyu temiz, Oliisii helaldir.” diyen Allah elgisidir.''® “Belirlenmis
paylart sahiplerine verin! Geriye kalan kisim ise, en yakin erkege
(asabeye) aittir.” buyuran da odur. Hz. Ibrahin’in (as) Mekke igin
yaptig1 duasini bir misli fazlasiyla beraber Medine ig¢in yapip bu
sehrin iki taghgr arasindaki tiim sahay: kutsal belde (harem) kilan
da odur.''” Hayiz ve lohusa halindeki hamimlarin namaz kilama-
yacak ve orug tutamayacalarina hitkmeden Restlullah efendimiz
(s.a.v) oldugu gibi, hayizlilara ve ciiniiblere cami ve mescidlere
girme yasagini koyan da odur."'® Sarab: (hamr’1) yiice Rabbimiz
yasakladigr gibi, Restlullah efendimiz (s.a.v) de sarhosluk veren
tiim igkilerin azimi da, ¢ogunu da haram hiitkmiine sokmustur.'”
Altin ve halis ipegin (zinet olarak) erkeklere haram, kadinlara helal
kilinmast, bir miisliimana nesep yoniinden haram olanlarin tama-
munn siit yoniinden de haram kilinmasi'®, evli olmayan zaninin
stirgiin edilinesi, evli olan zaninin recmedilmesi, suf‘a hakkiyla
ilgili kurallar1 diizenleyen hiikiimler, ninenin miras1 meselesi vb.
Restillin (s.a.v) hitkmiiyledir. “Kim terkedilmig 6lii bir araziyi is-
leyip tiretken hale getirirse, bu arazi onundur.” diyen'?!; “Bir mali

16 o) Muvafakat, c. TV, s. 35, 40.

117 Buhari, Medine, Bab 1; Krs. el-Muvifakit, c. IV, s. 42.

118 Epy Davud, Taharet, Bab 92.

19 Buhari, Vudti, Bab VI; Edeb, Bab 4, 10; Miislim, Esribe, Hadis 68-69.

120 Buhari, 33. surenin tefsiri, Bab 9; Nikah, Bab 27; Edeb, Bab 93; Miislim, Rida*,
Hadis 5.

121 Buhari, Hars, Bab 15; Ebu Davud, Imaret, Bab 37; Tirrnizi, Ahkam, Bab 38.
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satan ve alan, (satig islemlerinin yapildigr yerden) ayrimadiklar
stirece muhayyerdirler.” kuralini koyan'#, “Belge ve sahid getirme
davaciya, yemin etme ise inkar edene aittir.” kurallarin1 koyan da
Allah elgisidir. Lianlegen kart ile kocanin hemen birbirinden ay-
rilmalarina hitkmeden fahr-i cihan efendimizdir.'? Dalak ve ciger
kanlar ile 6l balik ve gekirge etlerini helal kabul eden de yine
Hz. Muhammed’dir (sav).'** Durgun suya idrar yapma veya on-
da yikanmayi yasaklayan da odur.'® Kur’an ve Siinnet tizerindeki
kapsamli aragtirmalar gostermektedir ki, Stinnet’de bizzat Kur’an
tarafindan temas edilmeyen sayilamayacak kadar ¢ok hiikiim, emir
ve yasak vardir. Yukaridaki 6rnekler; bu hiikiim, emir ve yasakla-
rin sadece bir kismudir. Sonug olarak Allah elgisi, higbir zaman
peygamberlik statiisii Kur’an vahyini Allah Teala’dan (cc) telakki
edip insanlara teblig ve tevdi ettikten sonra nihayete eren, vahiy
kesildigi ya da gelmedigi zamanlarda sozleriyle davraniglar1 her-
hangi bir hukuki yetki ve 6nemi haiz olmayan diger miisliimanlar
gibi, sadece siradan bir miisliiman ya da en fazlasiyla bir miigtehid
olarak kalan bir peygamber degildi ve degildir. Tam aksine onun
peygamberlik statiisii, vahiy geldigi zamanlarda da, kesintiye ug-
radig veya gelmedigi zamanlarda da hep devam etmistir. O, her
dini eylemi peygamber olarak sergiledigi gibi, igtihad ederken
de peygamber olarak i¢tihad etmistir. Diger bir deyisle o, Kur’
an vahyini alip insanlara nakletmesinde peygamber oldugu gibi,
diger biitiin fonksiyonlarini icra ederken de nebi sifatiyla Allah’mn
(cc) diledigini temsil ederek yerine getirmigtir. Bunun bir sonucu
olarak, biitiin miisliimanlar i¢in, Kur’an’la birlikte Allah elgisinin
Siinnet’ini de hukuki bir otorite olarak tammaktan bagka bir

122 Buhari-Miislim.

123 Buhari, Rehin, Bab 6; Tefsiru sure-i Al Imran, Bab 3; Tirmizi, Ahkim, Bab 11:
Ibin Mace, Ahkim, Bab 7.

124 Ebu Davud, Etime, Bab 31.

125 Buhari, Vud(, Bab 68; Miislim, Taharet, Hadis 94-96.
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segenek yoktur. Ciinkii Kur’an evrensel bir kitap oldugu gibi,
peygamberimiz de evrensel bir peygamberdir. Bu agidan Kur’an
ile Restlullah’in (s.a.v) rehberlikleri arasinda en kiigiik bir fark
mevcut degildir ve ayrica bu husus, Allah elgisinin sari” oldugunu
gerektiren delillerden de biridir.'?

Yukarida verilen Orneklerde oldugu gibi hadis, Kur’in’in
anlagilmasinda bagvurulmasi gereken ikinci kaynak olup, siinnet

bir bakima Kur’an’in hayata gegiriligini ifade eder.

c) Kur’an’m Sahabi anlayist ile yorumu

Bu iki temel prensipten sonra Sahabe’ye miiracaat, ayet
hakkinda ge¢mis anlayis ve yorumlar: anlama admna ufkun art-
masina vesile olacaktir. Sahabe’nin tefsiri de, 6grendiklerini biz-
zat Rasullillah’tan (s.a.v) 6grenmis olmalar1 ihtimali, Kur’dnin
nazil oldugu donemde onun kelimelerinin manalarini en iyi
bilme durumunda olmalari, keza vahyin indigi ortamlar1 bizzat
yagamalari, derin kavrama giigleri ve hiikiimleri uygulama ala-
nina koymadaki gevk ve bagarilar1 gibi meziyetleri sebebiyle son
derecede 6nemlidir. Ozellikle ilk dort halife, Ibn Mes’ud, Ibn
Abbas, Hz. Aige, Ubey Ibn Ka’b, Zeyd Ibn Sabit (r.anhum) gibi
sahabilerin tefsirlerini bilmek gereklidir.

4. Kur'an’in Anlasilmast Yolunda Tefsir ve Ilgili
Eserlerden Istifade Etmek

Kur’in-1 Kerim’i dogru anlamanin bir diger 6nemli yar-
dimcist tefsir ve ilgili eserlerden istifade etmektir. Tefsir keli-
mesi ile ilgili genig izahati daha 6nceki bahsimizde yapmugtik.

Kur’an’in anlagilmasi yolunda her tefsirin belli bir katkist olacag:

126 Sahinoglu M. Nazif, Hz. Peygamber’e $iri° Denilir mi?, Kur’in ve Siinnet Sem-

pozyumu, 1-2 Kasim 1997, Istanbul, 1999, s. 85-89.
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muhakkaktir. Bunlar i¢inde en faydali olani se¢gmek, mesafeyi
azaltmak adimna bir ivme vazifesi goriir. Biz burada hangi tefsir
kitabinin daha faydali olacagr hususunda bilgi verme konu-
munda degiliz.

Ilgili eserlerden kastimiz da, Kur’dn hakkinda yapilmig
olan ¢aligmalarin tiimiidiir. Bu miinasebetle meéllerden de bah-
sedebiliriz. Meal kelimesi ise liigatte “evl” kokiinden riicu etmek,
ashna dondiirmek manasinda bir mimli mastardir. Bir seyin
ulagacagr gaye anlaminda ism-i mekan da olur. Te’vilin neticesi
demektir. Meal ayrica bir seyi eksiltme manasina da gelir. Bu
sebepten 1stilahta; bir sozii, her yoniiyle aynen degil de biraz
noksaniyla ifade etmeye meal denilmigtir.'??

Bu arada Kur’ant Arapg¢a’sindan anlayamayanlar igin yar-
dimar olabilecegi zannedilen meillerin biiyiik bir kisminin bu
konuda saglikli bir gekilde yardimci olacag kanaatinde degilim.
Tefsirlere miiracaat edilmeksizin sadece meallerle yetinmenin sa-
kincali olacag diisiincesindeyim. Ornegin “Besmele”nin melini
ele alalim. Elmalilmin da Kur’dn’in terciimesinin olanaksizlig
konusunda 6rnek olarak verdigi bu ayetin olast meal gesitlerini
oradan nakledelim:

1- Cok merhamet edici bir rahman olan Allahin ismiyle
(lam manasina olan tamlama),

2- Rahman, Rahim olan Allahin ismiyle (lam manasina olan
tamlama),

3- Rahman-1 Rahim olan Allah ismiyle yahut adr ile (agik-
lama tamlamasi),

4- Rahman Rahim olan Allah adina.

Fakat ilk bakigta bu dort seklin her birindeki “olan” sifat
baglaci, yanhs bir anlamaya yol agiyor. Ciinkii “olmak” fiili dili-

127 Bkz. Kara Necati, a.g.e, s. 107.
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mizde hem var olma, hem de durumun degismesi manalarinda
ortak olarak kullanildigindan dolayi, 6nceden degil imig de son-
radan Rahman-1 Rahim olmug, sonradan meydana gelmis gibi
bir manay1 ifade edebilir. “olan” yerine “bulunan” kelimesini de
bagla¢ olarak kullanmak iyi olmuyor. Bunda dolay1 bu baglacin
diisiiriilmesi ile: Rahman, Rahim, Allahin ismi ile, veya : Rah-
man, Rahim Allah ismi ile, demek daha dogru olacaktir. Bunda
da Allah zat isminin 6ne alinmasina verilen ehemmiyete riayet
edilmemis ve neticede araya giren fiil ile rahmetin arasi agilmug
olur. Bundan dolayr Allah ismin sifatlariyla beraber bir isim
gibi anlatarak: Allah-i Rahman-i Rahim ismi ile, veya : Allah-i
Rahman-i Rahim’in ismi ile, denilirse dogrudan Allah ismi bag-
langi¢ yapilmig olacak ve bununla beraber rahmet baglantisi yine
temin edilemeyecektir. Bunu “Allah, Rahman, Rahim ismi ile”
seklinde soylemek dilimize gore hepsinden akici olacak ise de,
bundada bir teslis siiphesi akla gelebilir. Gergi “ismi ile” denilip
“isimleri ile” denilmemesi bu giipheyi ortadan kaldirmak igin
yeterlidir. Ve ayni zamanda isimlerin ve sifatlarin birden ¢ok ol-
masi, zatin birligine engel degil ise de, boyle teker teker saymak
seklinde ti¢ ismin birer zat ismi gibi diigiiniilmesi hemen akla ge-
leceginden, bunlar1 sifat “i” si ile birbirine baglayarak bir kelime
gibi okumak daha giivenli olacaktir. Fakat bunda da terkiplerin
128

birbiri ardinda gelmeleri kugkusundan kurtulamayacagiz

Kur’dn hakkinda te’lif edilmis olan ilgili ¢aligmalar ise
Kur’an’n dogru anlagiimas: igin genel olarak; diistinme ufku-
muzun agilmasi, yaklagim metodolojisi gostermesi ve Kur’an’in
herhangi bir mevzusu hakkinda detayl bilgi vermesi adina ya-

rarlanilacak eserlerdir.

128 Elmali Muhammed Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, Yeni Mealli Tiirk¢e Tef-
sir, 1/31-35, Istanbul, 1935.
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Kur’dn-1 Kerim’deki ayetler muhkem ve miitegdbih olmak
tizere ikiye ayriir. Bunlardan muhkem kisaca: “Tek manasi
olan”, miitegabih ise: “Birden fazla manaya gelebilen” Yahut
muhkem;”Anlagilmast igin bagka bir delile ihtiyact olmayan”,
miitegabih ise; “Anlagilmasi igin kendi disinda bir delile ihtiyag
hissettiren” demektir. Biraz daha detay verecek olursak; muhkem,
manast agik, net, tek manasi olup bagka bir ihtimalin s6z konusu
olmadig ayetlerdir. Kur’An’in anlagilmasinda esas ol¢ii bunlardir.'®

o oS 04 e b 5 6Ll cwS-T obs )1 Edif: Lam. Rd. (Bu
sana indirilen), hikmet sahibi (ve) her seyden haberdar olan (Al-
lah) taratindan ayetleri saglamlagtirilmis, sonra da agiklanmis bir
kitaptiz' Helal, haram, namaz, orug, zekat gibi ibadetler,
peygamber kissalarini ihtiva eden ayetler muhkem ayetlerdir.
Kur’an-1 Kerim’in tamaminin muhkem oldugunu iddia edenler
bulundugu gibi, tamaminin miitegabih oldugunu soyleyenler de
olmugtur. Cenab-1 Hakk konuyla ilgili olarak soyle der:

Ay s Olie gl ) LU 15 ,iS 1 0 0681 I3l el an U3 e
S oSopar g sa eladl 35 5 Y1 B ade i Y al O] plil 53 550

129 es-Siiyati, el-Itkan fi Ultimi’l-Kur’an, Kahire 1951, 2,2; Cerrahoglu Ismail, Tefsir
Ustilii, Ankara, 1985, s. 128.
B0 Had 1.
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Sogpar I ga sland) S5 (oY e ade i Yl Of sliy iS el Y
ST e OLSI Slle T 1) a oSl Al oa VW)Y eliy S e Y1
o wlis b Osnsd ) v 5 5 op ) Ll oleline 21 ol of 8 SleSons
wJs‘u.wo),zu,(.u\E;o,sw\,ss,m\vm,‘b(.@umﬁ el s &) £l
UV ST Y] Sh Lo b,y ke “O, sana kendisinden dncekileri tasdik
edip dogrulayan bu kitabr hak ile indirdi. Daha énce insanlara
hidayet olarak Tevrat’ ve Incil’i de yine O indirmisti.. Evet bu
Furkant da O indirdi. Gergek su ki, Allah’in ayetlerini inkir
edenler i¢in ¢etin bir azap vardir. Allah ¢ok gii¢liidiir, intikamini
alir. Su da kesindir ki, ne yerde, ne de gokte hicbir sey Allah’a
gizli kalmaz. Sizi, rahimlerde diledigi gibi sekillendiren O’dur.
Kendisinden baska tanri olmayan, san, geret ve hikmet sahibi
olan O’dur. Sana bu kitabr indiren O’dur. Bunun ayetlerinden
bir kismi muhkemdir ki, bu dyetler, kitabin anast (asl) demektir.
Diger bir kismi da miitesabih ayetlerdir. Kalblerinde kaypaklik
olanlar, sirf fitne ¢ikarmak i¢in, bir de kendi keyiflerine gore te'vil
yapmak i¢in onun miitesabih olanlarinin pesine diigerler. Halbu-
ki onun te’vilini Allah’dan bagka kimse bilmez. Ilimde uzman
olanlar, “Biz buna inandik, hepsi Rabbimiz katindandir.” derler.
Ustiin akillilardan baskasi da derin diisiinmez.”'

Kur’an-1 Kerim de muhkemle beraber miitesabihin bu-
lanmasi, insanoglu igin bir denemedir. Acaba insanlik, dosdogru
olan Peygamberin haberine itimat ederek gayba inanacak mr?
Kur’an-1 Kerim bunu giizel bir gekilde ifade eder: Hidayete eren-
ler buna inandik derler; kalplerinde egrilik bulunanlar, o Rable-
rinden bir hak oldugu halde onu inkir ederler ve fitne aramak
i¢in onun miitesabih olanina tabi olurlar.

Bunun diger bir faydasi, insanoglu ne kadar istidat ve ilim
sahibi olursa olsun, onun aciz bir mahliik oldugunu gosteren bir

BT Ali Imran 3-7.
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delil de bu miitegabihattir. Bu ayetler, Allah’in ilmiyle her seyi
ihata ettigini, mahltkatin O’nun ilminden ancak O’nun dileye-
cegi kadarini alabilecegini ifade eder. Insan, Halikinin kargisinda
kul oldugunu idrak eder.

Miitegabih ayetler sebebiyle akli deliller 6n plana ¢ikmugtir.
Akallt olmasi hasebiyle kiymet kazanan insanin gerefini ytikselt-
mig olur.

Muhkemat” denilen diisturlarin higbir cihetle degisme im-
kan1 yoktur ve bunlar medar-1 igtihad olamazlar.

Miitesabih kelimesinin liigat manasi tegabiih kelimesinden
benzesme veya iki geyin biri 6teki sanilacak sekilde benzemesi
anlamindadir. Birden fazla manaya gelebilen ve manalarinda
kapahlik bulunan ayetlere miitegabih ayetler denir. Bagka bir
tabirle; birden fazla manaya ve tefsire imkan veren, agiklamaya
ihtiya¢ duyulan, manasini anlamak i¢in kendi diginda bagka bir
delile ihtiyag gosteren “manasi kesinkes sudur” diyemeyecegi-
miz ayetlerdir.”’? Bedilizzaman’in gore Kur’dn-1 Kerim’de
miitegabihler fazla bir yekun tutmaktadir. Zira Kur’an’in hitap
sahas1 ¢ok genigtir. O kiyamete kadar gelecek biitiin insanli-
g1 irsad igin gelmisti. Ona gore Kur’an’in ayetlerinin sarih
manalarinin altinda miiteaddid man4 tabakalari vardir. Isari ve
remzi méinalar da bu tabakalardandir. Isart mana da bir kiilli olup
onun da her asirda ciiz’iyat1 ve ferdleri vardir. Bu ciiz’iyit bu
masadaklar Kur’an’in mevkiine zarar vermek goyle dursun bilakis
onun icaz ve belagatina hizmet ederler.

Genel olarak ustil ulemas1 miitegabihati iki kisma ayirmugtir:
(a) Muhkem ile mukayese edildiginde manas: bilinebilen; (b)
Hakikatini bilmeye imkan olmayan ayetlerdir. Miicahid, bunlari
soyle tarif etmektedir: Muhkem ayetler heldl ve harama dair

132 es-Suylti, el-Itkan fi Uliimi’l-Kur’an, Kahire 1951, I11/2; Ismail Cerrahoglu, Tef-
sir Ustlii, Ankara, 1985, s. 128.

77



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

olanlardir. Miitesabihler ise, bazist bazisini tasdik ve tefsir eden
dyetlerdir. Ibn Ebi Hatim de, Ali b. Ebi Talha tarikiyle Tbn Ab-
bas’dan s0yle rivayet etmektedir: Muhkemler, nasih helal, haram,
hudud, feraiz, iman edilip amel edilen hususlardir. Miitesabihler
ise, mensith, mukaddem, muahhar, emsal, yeminler, iman edilip
amel edilmeyen hususlardir.'”

Ragib Isfehani miitesabihi iige ayirir:

1- Allah’tan bagkasinin bilemeyecegi miitesabihat.

2- Sebeplerini aragtirarak bilinmesi miimkiin olan

miitegabihat.

3- Ancak derin alimlerin bilebilecegi miitegabihat."’*

Allah Teala, miitesabihlerden, kullarinin daha fazla akil yor-
masini ve bir takim metinler tizerinde fikri faaliyete ge¢melerini
murad etmistir. Zira bu miitegabih naslarla akillara, kendi kapa-
siteleri oraninda diigiinme imkanini vermistir.

Cenab-1 Hakk’in “arg1” olarak ifade edilen ayetler konu ile
ilgili en giizel orneklerden biridir. Bu ifade Kur’an’da degisik
makamlarda sik sik yer almaktadir. Bunlardan Htd stiresi 7. aye-
tini alalm.

A e e 865 8 a3V sl G2 sl 545 “Hem
O’dur ki gokleri ve yeri alti giinde yaratt1. Bundan énce ise Argi

su tstinde idi.”™%

Ayette yer alan “arg” lafz1 hakkinda yapilmis olan genis yo-
rum ve izahatlara girmek istemiyoruz. Liigatte genel olarak taht
anlaminda kullanilmaktadir.!3¢

Bu ayet ve digerlerinde gegen “arg” lafzini, Selefiye ve

133 es-Suytiti, Miftahu’l-Cenne fi Ihticici br’s-Siinne, Beyrut 1989, s. 2.
134 Ragib, Miifredat, s. 374.

1% Had 7.

136 1bn Manztir, Lisinu’l-Arab, Beyrut, VI/313.
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Miicessime ekolii mensublar1 genel olarak zahirine itlak ederek,
Cenab-1 Hakk’in bir arg1 oldugu ve iizerinde oturdugunu ifade
etmiglerdir. Zira bu goriig prensip olarak, Allah’in Kur’an’da
Kendisi hakkinda irad ettigi her sifati, te’vilsiz, yorumsuz, iptal
etmeksizin, herhangi bir seye benzetmeksizin isbatina kaildirler.
Oysa aym konu hakkinda Halef ekolii mensuplart Ozetle,
Kur’in’da yer alan bu tiir ifadelerin, yine Cenab-1 Hakk’in sifat-
larina uygun sekilde yorumlanmasina kail olup, Tlahi saltanattan
kinaye seklinde anlamiglardir. Elmalili konu ile ilgili olarak soyle
der: “Argta cismaniyetin zaruriyeti iddia olunmaz... Burada asil
maksud olan mana, cismani ciilts degil, tahtin hiikiimdar saye-
sinde kiyamina ifade eder ve bir hiikiimdarin tahtinda istikrari,
cismen taht tizerinde oturup kalmasi degil, hakimiyetinde bekas:
demek olur.”"¥?

Goriildiigli gibi, miitegabihattan olan bu tiir ifadelerin ger-
gek yorumunun ancak Cenab-1 Hakk tarafindan bilindigi ortaya
¢tkmaktadir. Bu tiir ayetlerin manalar1 hakkinda kesin hiikiim
verilemez. Bu tiir ayetlerin birbirinden farkli her manasi ihtimal
dahilinde makbul ve dogru olabilir.

Bu izahattan sonra diyebiliriz ki; Kur’in-1 Kerim’de yer
alan ayetlerden muhkem olanlarinin manalar1 agik ve net olduk-
larindan yorumlari farkli olamaz. Farkli yorum yapmaya miisaid
olanlar ise miitesabih olanlardi. Bunlarin da kesin manalarini
bilmek, onlardan murad-1 ilahi sadece budur “ demek dogru
degildir. Muhkem olmayan ayetlerin manalar1 hakkinda kesin
hiikiim verilmemelidir. Bu tiir ayetlerin birbirinden farkli her
mandsi ihtimal dihilinde makbul ve dogru olabilir. Tste Kur’An-1
Kerim’e bu 6lgii igerisinde yaklasmak, dogru anlagilmasi igin
gerekli olan sartlarin baginda gelmektedir.

137 Yazir, Elmalilh Hamdji, a.g.e,, II1/2179.
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KUR’AN AYETLERINE ONYARGILI
YAKLASMAMA

N

Kur’dn-1 Kerim’i dogru anlamanin bir diger sarti da, ona
artniyet ve onyargiyla yaklasmamaktir. Onyargi, ister iyi niyetli,
ister kasith olsun; muhatabin Kur’An’dan umut edilen istifade-
sine manidir."*®

Ornegin herhangi bir ideolojiye sahip bir kimsenin, goriis ve
yasantis1 hakkinda belli bir alt yap1 olusturduktan sonra Kur’an’a
bagvurup, kendisine destek mahiyetinde hiikiim arayigina girme-
si, Kur’an’ anlama yerine onu tahrif etmig olmas1 demektir. Oysa
makbul olan objektif yaklagim, 6ncelikle sahip olunan ideoloji ve
onun geregi yasantinin sorgulanabilmesi, hata olasiliginin kabul
edilmesi, ardindan bu konu hakkinda Kur’an’in goriisii incelen-
mesidir. Bu konuda hatirda tutulmasi gereken bir diger husus,
olayin psikolojik boyutunun da hesaba katilmast geregidir. Or-
negin, namaz kilmayan veya kilamadigini iddia eden ve herhangi
bir art niyeti olmayan bir insanin, Cenab-1 Hakk’in,

LS 158515 B8 1475 B 1,480 “Namazi tam olarak
kilin. Riikiya varanlarla birlikte riikd edin.”™>

138 Bu durum tefsir kitaplarmna yaklagim hakkinda da gegerlidir. Baz1 tefsir kitaplar1-
na, miielliflerinin goriigleri gbz 6niinde bulundurularak 6n yarg ile yaklagmak, o
eserlerden beklenen fayday: almaya méni olacaktir.

139 Bakara 43.
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J..U\ e W55 S @Jla WA ‘,3\) “Giindiiziin iki tarafinda, gece-
nin giindiize yakin saatlerinde namaz kil.”** vb. namaz buyrugu
kargisindaki psikolojik konumu, 6ncelikle bu ayeti kendi yaganti-
sina uygun te’vil etmeye ¢aligmak olacaktir. Bu belki de, giinahin
psikolojik baskisi neticesinde muhtemel bir davranig 6rnegidir.
Sayet art niyetli ise belki de bu te’ville yetinmeyip, nassi tama-
men inkar yoluna gidebilecektir. Ozellikle lafizlarnin gok yonlii
ve anlamca zengin oldugu Arapg¢a’nin bu elastikiyeti, (her ne
kadar ilmi olmasa, ayeti baglamindan koparmak suretiyle mantik
esaslariyla bagdagmasa da) bu tiir art niyetli yaklagimlara mii-
saittir. Yukaridaki ayette yer alan “salat™ kelimesini bu yoniiyle
iddiamuiza delil olarak zikredebiliriz. Sozliikte dui, zikir anlamina
gelen bu lafiz,'! vahyin inmesiyle Istilahi anlam kazanmus, belli
vakitlerde, 6zel hareketlerle yapilan malum ibadete isim olmus-
tur. Simdi bu lafz1 ayetin siyaki igerisinde yer alan baglamindan
kopararak, dud manésina hasrederek yorumlamak ve neticesinde
namaz yerine miicerret dud etmek artniyetlilikten bagka ne ile
izah edilebilir?

Yukaridaki ornek gibi, 6zel miilkiyeti inkar edip bunu ya-
santisina ornek almug birisini diisiinelim. Bu kimse kendi diisiin-
cesine destek aramak i¢in Kur’an’a yaklagacak olur, ve Kur’an’mn
biitlinselligini goz ardi edecek olursa kendine higte azimsanmi-
yacak materyel bulabilir. Ornegin,

r@“éﬂ&r@‘ﬂﬁwqﬂwp—‘uL«»v}bwa-ﬂ‘[;ﬁé%
Upﬂ\, SIS e 3 MLJ.H e \)Jau G Os5kes .. Cimrilik edip
vermedikleri mallart kiyamet gtinii boyun]arma dolanacaktir.
Kald ki goklerin ve yerin mirasi Allah’indir...”#

140 Fod 114.
M1 el-Isfahani er-Ragib, el-Miifreddt ff Garibi’l-Kur’in, Misir, 1324, s. 287.
142 Ali Imran 180.
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up)‘ﬁ\ Sy okl S 4») “Goklerde ne var, yerde ne varsa
hepsi Allah’in miilkiidiir...

)LS; mb 55 Upﬁ\ S L ol G 4»( “Goklerde ne var,

yerde ne varsa hepsz Allah’indir.. ™
)\)\J oA L m ub 15555 g\, ... Eger inkar ederseniz

bilin ki goklerde ve ycrdc ne varsa Allah 1nd1r 7145

Oysa bu ayetler Kur’an biitiinliigii igerisinde incelenecek
olursa, ortaya ¢ok daha farkl bir tablo gikacaktir. Kur’in-1 Kerim
terde 6zel miilkiyeti hiir iradesine sunmugtur. Her seyin tek sa-
hibi olan Allah, kendine ait olan mallardan bir kismini, hikmeti
geregi, kullarina ihdas etmigtir.'* Bu miilkii kullanma hakk: in-
sana ait olup, normal sartlar altinda kendi rizas1 olmadikga kimse
onun miilkiinde tasarruf edemez.'¥ Bunun yaninda Islamda
kamu miilkiyetinin de 6zel bir yeri vardir.

“Islama gore miilkiyet, baskalarina zararli olmayacak bir
gergeve iginde ferdlere tasarruf yetkisi verirken, her seyin ferdi
miilkiyet altinda bulunmasina da miisaade edilmemistir... Netice
olarak diyebiliriz ki, Islama gore miilkiyet, Allah’in kullarina
tanidig1 ve ihsan ettigi megr(i bir haktir. Ancak miilkiyet hakki
bir sahis iizerinde sabit olmakla beraber, bagkalarinin hukuku da
ona tealluk eder.”* Yani Tslam; ne kapitalist anlayisin iddia ettigi
gibi ferde sinirsiz gahsi miilkiyet hakki vermekte, ne de kominist
sistemin ileri siirdiigli gibi, ondan sahsi miilkiyeti mahrum et-
mektedir.

1 Nisa 131.

144 Nisa 132.

145 Nisa 170. Bunun gibi Grnek ayetler oktur. Ornegin Araf 158, Yanus 55, 66 ve
benzeri ayetlere bakilabilir.

146 Nisa 29; Enfal 41.

147 Bakara 188.

148 Seker Mehmet, Islamda Sosyal Dayanisma Miiesseseleri, Ankara, 1984, s. 16; Ali
Imrén 26.
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Iste yukaridaki 6rneklerde anlagilacag iizere, Kur’in’a én-
yargili, pargaci yaklagim onu dogru anlama yolunda en biiyiik
engel olarak kargimiza ¢ikacaktir.
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Ayetlerin Anlamlarini Bir Tek Anlamla Kayitlamama

AYETLERIN ANLAMLARINI BIR TEK
ANLAMLA KAYITLAMAMA

N

Kur’an ayetlerinin tasgimig olduklar1 manalar, Arapg¢a’nin
zenginliginden farkli yorumlanmalara miisaittir. Ashnda bu
yorumlar genellikle sekil yoniine bakan ihtilafa girer. Yorumlar
da birbirini nakzedici degil, tamamlayic1 6zelliktedir. Diger bir
ifadeyle Kur’an’in manasi kiilli olup, onu yorumlamaya ¢aligan,
kendi kapasitesi gergevesinde bu kiilli manalardan bir veya bir
kagini alip, ona gore izahini yapabilir. ez-Zerkesi bu konuyla il-
gili olarak naklettigi beyitte soyle der:

Her ne kadar ibarelerimiz farkli da olsa, senin giizelligin
birdir.

Her birisi aymi giizellige isaret etmektedir.'¥

Bu sebebtendir ki asirlardir Kur’an’in binlerce cilt tefsir ve
yorumlar1 yapilagelmis, her birisi de Kur’an’r farkli 6zelligi ile
takdim etmistir. Bu 6zellik ayrica Kur’an’in alemgumdlliigiine ve
mucizevi bir kitap olduguna delil tegkil eder.

Gozardi edilmemesi gereken bir diger husus ta insanlarin
fitratlar1 geregi farkl istidatlarda olmalaridir. Ayni olay veya her-
hangi bir ibare kargisinda her insandan ayn1 yorum, ayni anlayis

149 ez-Zerkesi Bedreddin, el-Burhdn fi Ultimi’l-Kur’in, Beyrug, ts., 2/160.
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ve ayn1 yaklagimi beklemek, insanlar1 standart kabul etme demek
olur. Yani farkhiligin olmas1 normal kargilanmali, hatta standart
olmamanin geregi kabul edilmelidir. Bu farkliligin, Kur’an’a yak-
lasimda da miisbet anlamda yerini bulmasi dogaldr.

Ornek verecek olursak; 4l sy “Allah’in zikri biiyiiktiir.!%
ayetinin tefsirinde yapilan yo}un{lara g6z atalim. Ibnu Kesir
bu ayetin yorumu hakkinda; “Allah’in kullarini anmasi, onlarin
Allah’ anmasindan daha biiyiiktiir.” demektedir."!

Ebu’s-Sutid Efendi ise: “Namaz diger ibadetlerden daha bii-
ylktiir. Giinahlarla karg1 karsiya kalindiginda, Allah’in nehyini ve
tehdidini hatirlamak, onlardan sakinmada en biiyiik etkendir.

Allah’in rahmetiyle sizi anmasi, sizin O’nu taat ile anma-
nizdan daha biiyiiktiir.” gibi yorumlarda bulunmugtur.'

Elmalili, “biitiin incelikleri, detaylar1 ve gercegi ile Allah
Teala’yr anmak ve O’nun azamet ve kibriyas: huzurunda kulun
degisiklikleri ve tavirlart ile acizlik ve ihtiyacini arzetmesi demek
olan namaz, en biiyilik amel veya agik ve gizli kotiiliiklerden men
i¢in en biiyiik sebebtir.!” der.

Kurtubi ise, ayetin manasini biitiin bu zikredilenlerin hep-
sine $imil oldugunu belirtir.!*

Cagdaslardan; “Allah’t anmak gergekten en biiyiik erdem ve
tyiliktir.”!%5 diyen olmustur.

Goriildiigli gibi ayetin sadece fezlekesi durumundaki kisa
bir ibarenin a¢ilimi hakkinda bile farkly, ancak birbirlerini ta-
mamlayic1 nitelikteki yorumlar nakledilmistir. Burada dikkat

150 Ankebut, 45.

151 Muhammed Ali es-Sabtini, Beyrut, 1981, I11/38.

152 Ebu’s-Sutid, Iryﬁdu Akli’s-Selim, Beyrut, 1990, V/280; Yazir Elmalili, Hak Dini
Kur’in Dili, V1/223.

153 yazr Elmalil, Hak Dini Kur’in Dili, V1/223.

154 Kurtubi Ebti Abdullah, el-Cami Ii Ahkdmi’l-Kur’4n, Beyrut, 1993, XI11/231.

155 Eged Muhammed, Kur’in Mesaji Meal-Tefsir, Istanbul, 2000, s. 679.
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edilmesi gereken husus ise bu yorumlardan sadece birisinin
dogru oldugu, digerlerinin yanlis oldugu gibi bir zehaba kapi-
linmamasi, diger bir ifadeyle ayetlerin anlamlarinin sadece bir
mandya hasredilmemesidir. Zira nakledilen yorumlarmn hepsi de
kendi agilarindan dogrudur.

“Her bir insan, kalbi hayati ve dolayisiyla anlays, kavrayg
derecesi itibariyle digerlerinden farkli oldugu igin, herkes, bu
farklihigr i¢inde Kur’an’dan kabi kadar, kapasitesi kadar alir. Hig
bir zaman Kur’an kargisinda her insanin durumu ayni olamaz.
Bundandir ki O, rastillerin yanisira, iili'l-emr, evliya, zikr ehli,
Alimler, ilimde riistih sahibi olanlar, dinde tefakkuh ehli, istinbat
chli, rabbaniler, imamlar, Allah’in lediinnii’nden ve Kitap’tan bir
ilme sahip olanlardan soz ettigi gibi, tefekkiir, teemmiil, akletme,
suur, fikhetme, tedebbiir, tezekkiir gibi melekelerden de sz eder.
O halde, herhangi bir kimsenin Kur’dn’dan anladigina “Kur’an
budur” demeyip, “Benim Kur’in’dan anladigim budur” demesi
en dogru bir harekettir.”
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KUR'AN AYETLERININ ZAHIR
BATIN YONLERINI GOZ ONUNDE
BULUNDURMA

N

Zahir-batun kavramiyla, Kur’an ayetlerinin zahiren tagimig
oldugu manalarmm diginda, “Kur’an biitiinliigii ve hedefle-
rine ters diigmemek kaydiyla” isaret ettigi ilhAmi mana ve
yorumlari kastediyoruz. Bir hadis-i serifte Rastl-1 Ekrem (s.a.v),
“Kur’in’in zahiri, batini, haddi, matlai vardir.”° buyurmaktadir.
Ibn Abbas’tan gelen bagka bir rivayette de soyle denmektedir:
“Kur’in’in dallani, fenleri, zahir ve batim vardir. Onun aciibi
bitmez. Sonuna ulagilmaz. Alimler ona doymaz.”"’

Allah’in irade sifatindan gelen tabiat sirlarla dolu oldugu
gibi, kelam sifatindan gelen Kur’an da sirlarla doludur. Miifessir-
ler Kur’an deryasinin birer dalgict olarak, insanliga onun mana
denizinden nice inciler, miicevherler takdim ederler... Tabiat, za-
hirinin maverasinda nice sirlar tasidigr gibi, Kur’an da ilk hatira
gelen maninin Gtesinde nice niikteler tagir..."”®

Ibn Haldtin konuyla ilgili yaptig1 izahatta soyle der: “Ruh

156 es-Suyti, el-Ttkdn, 11/1219.
157 ¢s-Suytiti, el-Ttkan, 11/1220.
158 Eren Sadi, Kur’in’t Anlamada Farkli Yaklagimlar, Istanbul, 1988, s. 105-107.
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zahiri histen batini hisse dondiigiinde, dis duygular zayiflar, ruh
kuvvetlenir... Bunun neticesinde ilmen bilinen seyler suhtid ha-
line gelir, gozle goriiliir. Bu kigiler Rabbani mevhibelere, lediinni
ilimlere, Tlahi fiituhata mazhar olurlar. Baskalarinin idrak ede-
medigi varhik ger¢eklerini idrak ederler.”'

Kur’dn’a bu anlayigla yaklagim “igari tefsir” denilen yeni
bir tefsir ekoliiniin dogusuna sebep olmustur. Bu yaklagim her
ne kadar sG-1 ist'male agik da olsa konulacak bazi kayitlarla
onii alinabilecegi muhakkaktir. Bu kayitlarin baginda, Kur’in
biitlinliigii ve hedeflerine ters diigmeme, ayetleri zahiri ve batini
birliktelik ile yorumlama ve ayetin kesin mandsinin bu yorum

oldugu iddiasinda bulunmama gelir.

Ornek verecek olursak, Hz. Ebubeklr (r a)’1n, bir rivayette:
L: (:)L.»Y\ (.S‘ u_«p)j G (.S.l; W\j v_(.a (,SJ st /}J\ “Bugtin
dininizi kemale erdirdim ve size olan nimetimi tamamladum.”*°
ayetinin zahiri yorumu diginda, “Kemalden sonra noksanlik var-
dir. Dolayisiyla, Hz. Peygamber (s.a.v)’in vefatinin yaklastigini
anladiginr™®'soyler.

Bagka bir diger rivayette ise,

k.JU) BEE cw.: l;-\y\ m\ R J d}l}n)u u,uLJ\ w\)j C‘db a [IARAES \:\
U5 o8 &) o5axill ;L) Sres c.ms U% o6 &) syaxs)y “Allah’in yardim ve
zaferi geld1g1 zaman, ve insanlarin kafile kafile Allah’in dinine gir-
diklerini gordiigiin zaman, Rabbine hamd ile tesbih et ve O’ndan
af dile, ¢iinkii O Tevvabdir, tevbeleri ¢ok kabul eder.”% ayet
hakkinda, Ibn Abbas (r.a): “Rastilullah’in vazifesinin tamamlanip

163

ecelinin yaklastig1 bildiriliyor.” seklinde yorum yapar.

159 fhn Haldtn, Mukaddime, s. 469-470, Beyrut, 1988.

160 Maide 3.

161 Yazir Elmalil Hamdi, a.g.e, TTI/159.

162 Nasr 1-3.

163 Bz Yildirim Suat, Kur’in-1 Hakim ve A¢iklamal Yiice Medli, s. 603.
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Asagida verecegimiz Ornek konunun izahi admna faydali
olacag1 kanaatindeyiz. Cenab-1 Hakk Taha suresi 17-23 ayetleri
arasinda Hz. Misa ile olan miikilemesini soyle irad eder:

J,ydu@&uwls},ww@du o b s Sl U
Myjubdbww@bbuwbw}aLW\ f\u)ul.@,;e
L;ﬁl\ G Bdnis “Musa, ;su sag elinde tuttugun sey de ne? O
asamdir dedi, iizerine dayanirim, onunla davarlarima yaprak
¢irparim, ayrica onunla daha bir ¢ok ihtiyacimi gideririm. “Birak
onu Musa” buyurdu! Hemen birakti. Bir de ne gorsiin: Hizla
kivrilip siiriinen kocaman bir yilan oldu! “Tut onu! Korkma, biz
onu eski haline ¢evirecegiz.” buyurdu.

Yukarida mealini vermis oldugumuz bu ayetlerin anlam-
larin1 zahiren, Cenab-1 Hakk’in, elgisi olarak segtigi Hz. Musa
(a.s)’la, Thr daginin da iginde bulundugu Tuva vadisinde yapmug
oldugu bir muhaveresi seklinde gormemize mani bir durum
yoktur. Biraz daha detaya girer; “Cenab-1 Hakk, Hz. Musd’nin
yagamig oldugu gevresi ile baglantili olarak bazi sorularla Hz.
Mus?’y1 ahgtirmak murad etmektedir” de diyebiliriz. Ancak
Kur’an-1 Kerim’in 1’cazi 6zelligi ile muvafik olarak, ayetlerde yer
alan soru ve cevaplarin tagidigi bazi mana ve derslerin olabile-
cegini de gozardi etmemeliyiz. Aksi takdirde, oncelikle ayette
muhavere i¢inde gegen Cenab-1 Hakk’in ifadelerinin tagidiklar
anlamlar hakkinda ne gibi yorum yapabiliriz? Ornegin; “Musa,
su sag elinde tuttugun sey de ne?” ifadesi ne demektir? “Birak
onu Musa” ve “Tut onu! Korkma, biz onu eski haline ¢evirece-
giz.” ne anlama gelmektedir? Ardindan, verilen cevaplarin da,
miicerret “Hz. Musa (a.s)’nin Cenab-1 Hakk’la yakalamis oldugu
miikaleme firsatin1 degerlendirerek tafsilata girmesi geklinde”
yorumlanmasi, dogru olma ihtimaliyle birlikte, kanaatimizce
fazla doyurucu degildir. Ciinkii farzu muhal “miikaleme firsatini
degerlendirme adina tafsilata girme” olarak kabul etsek bile, yine
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de ayette yer alan ifadelerin sorgulanmasi gerekmez mi? Bagka
bir ifadeyle, ayetlerde yer alan ifadelerin igerigi nedir veya ne
murid edilmektedir? Ozellikle Kur’an kissalarimin serdindeki
hikmetler ig¢inde Onemli bir yer tutan egitim amaci da gozo-
niinde bulundurulacak olursa, bu ifadelerin arkasinda verilmek
istenen bagka mesajlarin olmast muhtemel degil mi?
Kanaatimizce burada, karsimiza devamli dogallik sifat1 ile
tebariiz etmis, hayatta ders alma, 6grenme yolunda hirsy, istegi
ve miitevaziligi ile 6rnek teskil eden bir Hz. Musa (a.s) ile veril-
mek istenen bazi dersler vardir. Firavn gibi, b & 5365 J) <&l
“Fir‘avn’a git, o tugydna ermistir.”** denilerek, hakkinda kiifriin
en yliksek makaminda tugyanla vasfolmusg birine gonderilirken,
kendisine ve onun gahsinda biitiin insanliga verilmek istenen
bazi mesajlar olabilir. Her insanin hayattan alacag ders ve tec-
riibe olabilecegi gibi her peygamber de ¢evresinden ders alabilir,
deneyim kazanabilir. Islam tarihine goz atacak olursak, bunun
orneklerini sikga gorebiliriz. Bunu yadirgamak begeriyeti ve be-
seriyetin gerektirdigi dogallig1 inkar demektir. Bazen bu ders, bu
terbiye, dogrudan alemlerin terbiyecisi Rabbu’l-alemin Cenab-1
Hakk’tan da alinabilir. Bu ayette de Cenab-1 Hakk, Fir’avn’a gon-
derecegi Hz. Musi (a.s)’ya; vazifesi esnasinda kendisine kit gibi
kesinlikle lazim olan sadece O’na teslim olmasi, O’na giivenmesi
ve yakm dersi vermesi muhtemeldir. Bunu, Fatiha suresinde s
;AM Jbb 1 “Ancak sana ibadet eder ve ancak senden yard1m
dileriz.” ayetlyle ifadesini bulan derste de gormekteyiz. Yani bir
bakima Cenab-1 Hakk peygamberi Hz. Musa (a.s)’ya Fir’avn’a
giderken; fayda ve zararin sadece kendi elinde oldugu dersini,
korkmamasi gerektigini hatirlatmaktadir. Verecegi cevabi bildigi
halde “Musa, su sag elinde tuttugun ey de ne? diye sormaktadir.
Dikkat edilecek olursa soru tek ve olduk¢a nettir. Hz. Musa

164 Taha 24.

92



Kur'an Ayetlerinin Zahir Batin Yonlerini Goz Oniinde Bulundurma

(a.s)’in verdigi cevab ise, “O asamdir dedi, lizerine dayanirim,
onunla davarlarima yaprak ¢irparim, ayrica onunla daha bir ¢ok
ihtiyacimu gideririm.” sozleriyle ifadesini bulan beg ayr1 cevaptir.
Bunlar: I- Elimdeki asd’dir. 2- Asa benimdir. 3- Onun lizerine
dayanirim. 4- Onunla davarlarima yaprak ¢irparim. 5- Ayrica
onunla daha bir¢ok ihtiyacimu gideririm. Bazi miifessirler bu
makamda Hz. Musi (a.s)’mn Cenab-1 Hakk ile mukaleme
firsatim1 degerlendirmek adina, belki de naz makaminda sozii
uzattigini soylerler. Dogru da olabilir. Ancak burada dikkatimizi
¢eken daha 6nemli husus, Hz. Musd (a.s)’nin vermig oldugu
cevaptaki bazi inceliklerdir. Oncelikle ayetin indigi ortam ve Hz.
Musa’nin psikolojik durumu diigiiniilmelidir. Bunlardan biri, o
an icin ¢obanlik yapan bir insanin, 6zellikle ¢61 ortaminda
kendisine ¢ok faydasi olduguna kani oldugu, onunla ig gor-
diigii, kendi ifadesiyle, “Ayrica onunla daha bir ¢ok ihtiyacimi
gideririm.” dedigi asisina olan, belki de farkinda olmaya-
rak, alakasi, ondan fayda ummasidir. Ayet bir bakima insan
psikolojisine miiraatle, insanin, meggul oldugu seyler hakkinda
soru sorulmasi ve ona cevap vermekten hoglanacagina da igaret
etmektedir. Neden olmasin?

Cenab-1 Hakk, “Birak onu Musa” buyurdu! yani, “onu ak-
linda, gonliinde... tuttugun makamdan indir!”, veya imtihan
kabilinden deneme adina, “birak yere!”, “birak ta gor ne olacak”
demektedir.

Hz. Musa, Hemen birakti. Bir de ne gorsiin: Hizla kivrilip
stirtinen kocaman bir yilan oldu! Yani elindekinin asa olduguna
ve ozellikle kendisinin olduguna inandigi, ¢ok giivendigi, ona
dayandigimi ifade ettigi, onunla davarlarina yaprak ¢irptigi ve
onunla daha bir ¢ok ihtiyacini giderdigine inandig1 asa, hizla
kivrilip siirtinen kocaman bir yilan haline geldi. Diger bir tabirle,
o ¢ok giivendigi asd, ¢ol ortami i¢inde bir insana olabilecek en
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zararli hayvana doniistii. Ve yine bagka bir tabirle; insanin bir
an igin yararh gordiigii bir nesne Allah’in “kun feyekiin” emriyle
zararli bir hale gelebiliyordu. Hz. Musa (a.s) elbette Allah’in
kudretini biliyor ve ona inaniyordu. Ancak, 25 S uls 5555
e 3l “Hatirlat, zira hatirlatma miiminlere fayda verir. ™% ayeti
fehvasiyla Hz. Musa (a.s) Cenab-1 Hakk tarafindan hatirlatili-
yor da olabilirdi. Yani bu, Fir’avn gibi, kiifiirde en son noktaya
ulagmig olan birisine, Allah’in sonsuz kudretini ikrar ve ig’ar
kabilinden verilecek bir ders olabilirdi. Bu noktada “Tut onu!
Korkma, biz onu eski haline ¢evirecegiz.” buyurdu. denildi. Bir
harfinin dahi olgiilii indigi ayetlerde boylesi bir ifade ¢ok sey
anlatiyor olmaliydi. Bu ayetten, Hz. Musa (a.s)’nin korkmug
oldugunu anlamak igin fazla diistinmemize gerek yok. Evet Hz.
Musa (a.s), birden, kendisinden fayda umdugu, sadik yardimci-
sindan korkar olmusgtu. Yani fayda ve zarar sadece Allah’tandu.
O isteyince faydal zannedilen de zararh hale gelebilirdi. Iste bu
ders Hz. Musa (a.s)’mn peygamberlik vazifesinde, karsilagacag:
binbir ¢esit sikint1 ve mihnetler igerisinde kendisine lazim olacak
en Onemli kit olacakti.

Kisaca, Kur’an’in zahiren tagimig oldugu manalarin diginda
isaret ettigi mand ve yorumlar da olabilir. Kur’dn’a yaklagirken
bunlarin da goz oniinde bulundurulmas: gerekir.

165 Zariyat 55.
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KUR’AN " AYETLERININ HAKIKAT-
MECAZ YONLERINI GOZ ONUNDE
BULUNDURMA

N

Hakikat, liigatte bir geyin gergek olmasi manasindadir. Is-
tilahta ise bir kelimenin sadece delalet ettigi manada kullanilma-
sidir. Veya konugma istilahinda konuldugu anlamda kullanilan
kelimedir. Veya Sariin kastettigi manada kullanilan lafizdir.
Mecazin ziddidir. Meseld, arslan kelimesi bilinen hayvan kaste-
dilerek itlak olunmugsa hakikat, bir insanin gecaatini kastederek
kullanilmigsa meciz olur. Kelamda asil olan hakikat olmasidur.

Mecaz ise, (-3l ) flilinden alinmigtir. Hakikatin ziddidur.
Liigatte, ‘gecilen yer, gecilen zaman, gelip gegmek’ demektir.!
S JM\ < yo]u gcg:nm o= 5 bu yolda gitti veya ge¢ti demektir.

“i=l J I )L,» soyleme sekli manasina da gelmektedir. Lafz1
bir manidan bir bagka mandya tagimaya da denir!¢’.

166 {bn Manztir, a.g.c., VI, 326; el-Curcini Abdulkihir, Deldilu’l-I'cdz, Darw’l-
Kiitiibi’l-Arabi, s. 258, Beyrut, 1995; Firuzibidi Mecduddin Muhammed b.
Ya’ktib, el-Kdmusu’l-Mubhit, s. 65, Beyrut, 1987; er-Ragib el-Isfehani, el-Miifredit
i Garibr’l-Kur’in, Misir, 1970, s.179.

167 Matltib Matltb Ahmed Mu ‘cemu ‘I-Mustalahati’l-Belagiyye ve Tetivviruha, s.
589, Beyrut, 1996; Bedevi Tabine, Mu ‘cemii’l-Beldgati I-Arabiyye, TI1. Baski,
5.145, Cidde, 1988; es-Sekkiki el-imam Ebu Yakub b. Ebi Bekr Muhammed b.
Ali, Miftahii I-Ulim, s. 359, Beyrut, 1983.; Akkavi In’Am Fewval, el-Mu’cemu’l-
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Terim olarak; bir kelimenin, bir alakadan dolay: ciimledeki
hakiki manasimnin diginda, asil manasinin kastedilmesine engel
tegkil edecek bir bir karinenin varlig: ile birlikte kullanilmasi-
dir'®. Konugma 1stilahinda, konuldugu anlamin kastedilmedi-
gine karine ile birlikte konuldugu anlamin diginda dogru olacak
sekilde kullanilan kelimedir. Mecaz, 1’cazi en yiiksek noktada
temsil eden ve ulagtirlmak istenen mesaji muhataba en yogun
bir sekilde arz eden bir ifade seklidir. Soze giizellik, parlaklik,
zarafet, kuvvet ve canliik vermek i¢in kullamlir. Kur’an’da
mecazi anlamda kullamilan kelime ve terkipler ¢oktur.

Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.v) bir rivayette “Beyanin
bazisinda sihir vardur: Siirin bazisinda da hikmet vardir.” der.'®
Yani, sihir kendine yapilani nasil etkiliyorsa, iginde edebi sanatlar
bulunan s6z de muhatabi Oyle etkileyecektir.

Dili Arapga olan ve diger dillere nisbeten belagatta zirvede
olan Kur’an-1 Kerim’de de mecéz siklikla kullanilmis, verilmek
istenen mesaj bu sanatla takdim edilmigtir. S6ziin hakikat mu,
meciz m1 oldugu anlagilmadan murad edilen maninin anla-
silmas1 miimkiin degildir. Bunlarin bir kismu herkes tarafindan
kolayca anlagilabilecek tiirde iken, bazilar1 ancak dil uzmanlari
tarafindan anlagilabilir. Iste Kur’An’in dogru anlagilabilmesi igin
dilin sahip oldugu isltb ve ozelliklerinden sayilan bu ilmin bi-
linmesi kaginilmazdir.

Ornek verecek olursak;

sl wl aujlee cas e Wl Ve fakat tarularn hafif gelen her
kimse, onun anast haviye(u¢urum)dir.'™ ayetinde “ immuhu”

Mufassal fi Ulimr’l-Beliga, s.638, Beyrut, 1992; Kusgu Ali, Risile fl-Istidre,
(thk. Yildiz Musa, Bir Dilci Olarak Ali Kus¢u ve Riséle fi’l-Istidre’si)) Ankara,
2002., 5.25-26.

168 es-Suyti Celaluddin, el-Itkin fi Ukimi’l-Kur’in, Kahire, 1951, s. 105.

169 Ebti Davud, Edeb, 87.

170 Kari’a 8-9.
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kucak agmig bir anneye igaretle varilacak olan cehennemin de
kafirlere kucak agacagy, i¢ine alip barindiracagi anlaminda cehen-
nemden mecazdir. Varacag yer, yatagi, kucagina siginacag yer,
istidre yoluyla mecazdir. Zira ana kucag, evladin barmacag: yer
olma hasebiyle me’va ona benzetilmigtir. Burada ayni zamanda
acima ve tahkir de s6z konusudur. “Nihayet siginip varacagi en
setkatli anasi, himisi kizgin ates olan haviyeden ibaret bulunan
bir kimsenin halindeki felaket ve tecaatin siddet ve biiytikltigiinii
diistinmel1.™"" Ayette yer alan bu ifadeyi salt kelime anlamiyla
hakikat kabul etme durumunda, salih amel tartis1 hafif gelen-
lerin kiyamet giinii annelerine siginacagr anlagilacaktir ki, bu
mana hem mantik agisindan, hem de Kur’an’in biitiinliigii agisin-
dan dogru olmadig: agiktir. Oysa burada yukarida da belirtildigi

gibi cehennemin kendilerine kucak agacag: vurgulanmaktadir.

171 Yazir, Elmalih Hamdi, Hak Dini Kur’4n Dili, Istanbul, ts. 9/395.
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NESH KAVRAMI HAKKINDA
ISABETLI YAKLASIM

N

Nesh lafzi liigatlerde, birbirinden farkli olarak, degistirmek,
izale etmek ve nakletmek!™, tebdil etmek, yani bir seye gayrisini
halef yapmak, ilga ve ibtal etmek manasinda kullanilmistir. “Gti-
neg golgeyi neshetti (giderdi)” climlesi de yukaridaki manalara
ornek sadedinde zikredilir. '”“Ruhlarin bedenden bedene gogii
hurafesi i¢in kullanilan “tenastih” (gegismek) ile, bir kitab1 ¢o-
galtmak, kopyesini ¢itkarmak manasinda “istinsah” ve bir kitap-
tan istinsah edilmig suretler i¢in kullanilan “niisha” kelimeleri de
“nesh”den tiiremedir.”'* Konumuzla ilgili bir ayette,

blak (S U fuiel K )

“Muhakkak sizin islediklerinizi yazip ¢ogaltiyorduk (istinsah
ediyorduk)” '™ denilmektedir. Buradan da nesh lafzinin “istin-
sah” (kopye) baglamu hissedilmektedir.

172 1 Manztr, Ebu’l Fadl Cemaluddin Muhammed, Lisinu’l Arab, Beyrut, trs.
4/28; Ibnw’l Barizi (738) Nisihu’l Kur’ani’l Aziz ve Menstihu (Tahkik) Hatim
Salih ed-Damun, Beyrut, 1983, s. 17; el-Feyruzabidi Mecduwddin (817), el-
Kimusw’l Muhit, Beyrut, trs. 1/271.

13 Tbnu Faris Ebw’l Hasen Ahmed, Mu’cemu Mekayisi’l Luga, Misir, 1972, s. 424.

174 Unal Ali,a.g.e,s. 73.

15 Casiye 29.
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Istilahta ise genel olarak Kur’An biinyesinde mutlak ma-
nada ser’i bir hitkmiin bagka bir seri hiikiimle degistirilmesi,
veya Kur’in-1 Kerim’in 6nceden vaz ettigi bir hiitkmii kal-
dirarak, yerine bagka bir hiikiim getirmesi olayma nesh
denile gelmistir. “Gegici tedbir niteliginde diistintilmiis ve teklif
edilmis hususlarin yine aym tabiilik igerisinde kaldirilmas: da”
denilmigtir.!7

Arapga’da bir lafzin kelime ve istilah manalart en dogru se-
kilde miigtaklar1 ile birlikte degerlendirilerek anlagilir. Ne-se-ha
stilasi kokiinden gelen nesh lafzinin diger miigtaklariyla irtibat-
landirilmast da bu agidan gerekmektedir. Yukarida zikrettigimiz
nesh lafzinin semantik yonii ele alinacak olursa farkli anlamlarin
(izale, iptal, ilga, degistirme, nakletme, bir geye gayrisini halef
yapmak) kesistigi ortak nokta “degisim” olmalidir. Bu zahiri
degisim terim anlaminda 6zetle “ser’i bir hitkmiin kaldirilip
yerine baska bir ser’i hiitkiim getirme” olarak kullanilmustir.
Olay da genel hatlariyla bu sekilde 6zetlenebilir. Ancak “hiikmii
kaldirmak anlaminda dogru olan” neshin bir 6nceki hiikmii
tamamen iptal seklinde algilanmasi ve ona sartlanilmasi ka-
naatimizce onyargili bir yaklagimdur.

Casiye 29 ayetinde zikredilen “istinsah” lafzinin da yukarida

176 Cakan Ismail Liitfi, Hadislerde Gériilen Ihtilaflar ve Coziim Yollari, Istanbul,
1982.5.196; Nesh’in Kur’an’daki anlamlari: 1-Yazinin kaydedilmesi ve naklolma-
s1 “Iste kitabiniz, yiiziiniize karst hakk: séyliiyor, ¢iinkii biz sizin yaptiklarinizi hep
kaydediyorduk.” (denir).” 2-Sabit olan bir hitkmiin bagka bir hitapla kaldirilmas.
(Yani bu hitap olmasaydi bir 6nceki hiikiim kalicr olacaktr.) seklinde 6zetlenebi-
lir.

Klasik anlayisa gore nesh ii¢ kisimda incelenir: 1-Hiitkmiin ve tilavetin neshi, 2-Hiik-
miin baki kalarak tilavetin nesh edilmesi, 3-Hiikmiin neshedilip tilavetin baki
kalmasi. Yine bu anlayiga gore nésih dort kisimda ele alinir: 1-Kitabin kitabla
nesholmasidir. 2-Stinnetin kitabla nesholmasidir. 3- Siinnetin siinnetle nesholma-
sidir. 4- Kitabin stinnetle nesholmasidur.
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zikrettigimiz manada anlamini bulan nesh lafziyla iliskisi olmali-
dir. Bir diger tabirle nesh yiiklenmis oldugu mesaji indi hacette
tekrardan kullanilmak tizere kendinde muhafaza etmektedir.
Miitevatir olan Ibn Kesir ve Ebu Amr kiraatlerinde ayette
gecen “erteleme” manasindaki “nense’ ha” ifadesi de bu gori-
simiizii desteklemektedir.'” Sadece yukariya nakledilen liigat
anlamlarina sadik kalinarak “nesh” kelimesinin altindaki degisim
irdelenecek olursa bu degisimin klasik nesh anlayigindan farkh
yorumlanmas1 miimkiindiir. Degisim olarak 6zetledigimiz anlami
ilelebet menstih kabul etmeye bizi zorlayan ne olabilir? Oysa bu
degisim dinin yaganmasi ve yagamlabilmesi i¢in gerekli olanin an-
latilabilmesi adina ¢ok 6nemli bir dinamiktir. Bu yoldan hareketle
Kur’an’i bir terim olan nesh tabirinden murad kanaatimizce;
ser’l bir hitkmiin ilelebet iptali s6z konusu olmaksizin belli
bir zaman igin tecil edilerek yerine bagka bir ser’i hiikiim ge-
tirmedir Bu yoniiyle de nesh degisik sart ve ortamlarda, fark-
It konjiiktiirde farkli sartlar dogrultusunda miisliimanlara
hareket esnekligi kazandiran Kur’An’m tesrii i’cazina ornek,
harikulade ve bir o kadar da evrensel olan disiplini konumun-
dadir. Islam tarihi Hz. Omer (r.a)’in sartlarin geregi miiellefe-i
kultiba zekat 6denmesini yasaklamasi gibi bu esnekligin getirdigi
realiter 6rneklerle doludur. Kur’an’da klasik anlamda nesh oldu-
gunu iddia edenler Hz. Omer (r.a)’mn bu uygulamasi hakkinda
nasil bir yorum yapacaklardir? Sayet Kur’an’da klasik anlamda
bir nesh mevcud ise; yani gelen yeni hiikiim bir 6ncekini ilelebet
iptal ediyor ise, bu neshi (genel anlayiga gore) Kur’an’in kendisi
veya Sahih siinnet kararlastirabilir. Oysa Hz. Omer (r.a) 6rnegini
verdigimiz konu hakkinda iginde bulundugu sartlar geregi son
noktay1 koymugtur. Dinin realiter ruhu geregi oyle de olmalidir.
Ancak miiellefe-1 kultiba zekat verilmesini gerekli kilacak sartlar

177 ¢]-Paluvi Hamid b. Abdulfettah, Zubdetu’l Irfin, Istanbul, tr, s. 29.
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tekrar bas gosterecek olursa Hz. Omer (ra)’in bu hiikmii ile
amel etmenin bir anlami olamaz. Bu durumda tekrardan Kur’an
nassina riici edilecektir. Nitekim Omer b. Abdiilaziz gerekli
gordiigiinden bu hitkmii tekrar uygulamaya koymustur.“Ezmanmn
tagayyiirii ile ahkamn tagayyuru inkar olunamaz” ' kaidesi de
bu bu yonde olmas: gereken esnekligi dile getirmektedir. Durum
Kur’an’in getirmis oldugu biitiin hiikiimler igin aynidir.'” Orne-
gin Medine’de cihad hakkinda inen ve 6nceki donemlerde gayri
miislimlerle barig1 ve hoggoriiyli 6ngoriip sabri tavsiye eden ayet-
leri neshettigi iddia edilen:

Har s w»j ﬁw.\,} Ei 5s A LEG 4501 5659 cL.,d\ 156
5558 O ot VS BSTI 115 BGN 1 26T 156 B aoss N5 il |yl
; “Su haram aylar bir ¢iktt mu1 artik o mu§r11cler1 nerede bu-
Iursamz oldiiriin, yakalaymn, hapsedin ve biitiin ge¢it baslarini
tutun. Eger tevbe ederler ve namaz kilip zekat1 verirlerse onlari
serbest birakin. Muhakkak ki, Allah ¢ok bagiglayandir, ¢ok mer-
hamet edendir.”'® ve,

178 Berki Ali Himmet, Ag¢iklamali Mecelle-i Ahkam: Adliye, Istanbul, 1982, 39.
Madde, s. 22.

17 Her ne kadar bir kisim ulema; “zamanimn degismesi ile degisen hiikiimler orf ve
adet tizerine kurulu olan hiikiimlerdir” seklinde degismeye medar olan husu-
sun orf ve adet oldugunu iddia ediyorsa da isabetli olan kiilli kaideler digindaki
hiikiimlerin zaman, zemin sartlar1 dogrultusunda degisebilecegidir. Zira Islam
hukukunun amact hayati dondurmak degildir. Nesh olay1 da bu minvalde ele
alinmalidir. Konuyla ilgili olarak Mehmet Erdogan yapmus oldugu doktora ¢alig-
masinda Ibn S’ad, Selebi ve Karaman’t referans gostererek aynen soyle demekte-
dir: “Kisaca 6zetlemek gerekirse, Kur’an’da zaman-mekan unsuru olabilir. Ancak
bunlar genel prensiplerin 6rneklemesi (ya da tatbiki), gegici maslahatlarin temini
i¢in s6z konusudur. Bu gibi durumlarda her zaman hitkmiin nihai olarak kalktig
da soylenemez. Eger benzeri ortam tekrar olugursa, séz konusu hitkmiin de tekrar
isletilmesi gerekebilir. Nitekim Hz. Omer tarafinda artik devrini tamamladig ge-
rekgesi ile durdurulan miiellefe-i kultiba hisse ayrilmast hiikmii, daha sonra Omer
b. Abdulaziz tarafindan tekrar igletilmistir. Bkz. Erdogan Mehmet, Islam Huku-
kunda Ahkimin Degismest, Istanbul, 1990, s. 55-56.

180 Tevbe 5.
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L&.Af)y\)u‘jw\dbryd\ULSJ\*«ML.’\&‘M)M\OJ&Q\
rﬁjbuwulswsrd\\]bbjri.&\ \ja.llm)’er.d\wﬂ\gmrfm)\
A 7 & Qo 1, B “Dogrusu Allah katinda aylarin sayisi
oniki aydir. Gokleri ve yeri yarattigi giinkii Allah yazisinda (boy-
le yazilmistir). Bunlardan dordii haram aylardir. Bu da dogru
olan dinin hiikmiidiir. Bu sebeple bunlar hakkinda nefislerinize
haksizlik yapmayiniz. Miisrikler size karsi topyekiin savastiklari
gibi siz de onlara kars1 topyekiin savas agin. Ve iyi bilin ki, Allah
miittakilerle beraberdir.”'®' ayetleri (bu konu hakkinda inmig
olan son ayetler olmasi hasebiyle) hitkmii ilelebet gegerli olmasi
gerekecek ve Miisliimanlarin gayr1 Miislimleri gordiikleri yerde
oldiirmeleri icab edecekti. Oysa Kur’an’in ruhunu, (fikhu’l ayatr)
iyl kavramak gerekir. Ayni1 konu hakkinda zahiren farkli goriilen
bu hiikiimler Kur’an’in genel ruhu itibartyla bir biitiin olarak ele
alinmal, sartlara gore degisiklik arz edebilmelidir.

“Demek oluyor ki nesh, Islamin dinanizmini, her zaman,
her sartta her kisiye uygulanabilir ve her meseleye cevap ve-
rebilirligini ortaya koyan ¢ok miithim bir vakiadir... Mutlak
manada mensuh ayetlerin varligini kabul etmek, herhalde IslAm’t
en 6nemli bir yanindan mahrum birakmak demek olur...

Ote yandan neshin bu klasik anlayiginin ihtiva ettigi hii-
kiimlerinin iptalinin yani sira, tagimig oldugu zengin manalar
goz ardr edilmesine sebeb verme gibi mahzurlar1 da goz ardi
edilmemelidir.

Sonug olarak diyebiliriz ki; Nesh lafiz itibariyle Kur’an-1
Kerim’de yer almig bir kavramdir. Bu yoniiyle onu inkar etmek,
bagka bir ifadeyle Kur’an’da bulunmadigini iddia etmek miim-
kiin degildir. Ancak bu kavramin ne anlama geldigi tartigila
gelmis, hakkinda farkli miitaldalarda bulunulmustur. Yukarida

181 Tevbe 36.
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detayh olarak izah ettigimiz gibi bu kavramdan “ bir seriatin

3

yeni gelen bir seriatla degistirilmesi islemini
bir hiikmiin ilelebet iptali s6z konusu olmaksizin belli bir

veya “ser’i

zaman i¢in tecil edilerek yerine bagka bir ser’i hiikiim ge-
tirme” olarak anlamaktayiz. Bu yoniiyle de nesh degisik sart
ve ortamlarda, farkli konjiiktiirde farkli sartlar dogrultusunda
Miisliimanlara hareket esnekligi kazandiran Kur’an’m tegrii
r’cazina Ornek harikulade ve bir o kadar da evrensel olan disip-
lini konumunda, Islamin dinamizmini, her zaman, her sartta her
kigiye uygulanabilir ve her meseleye cevap verebilirligini ortaya
koyan gok miithim bir vakiadir. Kur’an-1 Kerim’in nazil oldugu
donemden giiniimiize kadar ve hatta kiyamete degin gegecek
stire¢ igerisinde begeriyet degisik sart ve ortamlarda bulunmasi
tabiidir. Evrensel yoniiyle de mu’ciz olan Kur’an- 1 Kerim ihtiva
ettigi ahkamla bu siireg igerisinde her probleme cevap verme
durumundadir. Hiikiimleriyle birlikte ilelebet nesholdugu iddia
edilen ayetler igte bu zaman, mekan, gevre, sartlar ve hususi du-
rumlar kargisinda tekrardan islerlige ge¢mesi her seyden 6nce
dinin realiterligi agisindan zorunludur. Bu itibarla mutlak ma-
nada mensuh ayetlerin varligini kabul etmek, herhalde Tslam’1 en
o6nemli bir yanindan mahrum birakmak demek olur.'®

182 Konu ile ilgili genis bilgi igin Bkz. Kur’dn-1 Kerim’de Nesh Kavranu Hakkin-
da Bir Degerlendirme ( Ibnu’l Bérizi, h. 738’nin Kur’in’in Nisih ve Menstihu
Adli Eseriyle Mukayeseli Bir Analiz ), Dinbilimleri Akademik Aragtirma Dergisi,
Ocak- Subat- Mart 2001, sy 2.
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KUR'AN AYETLERINI BUTUNLUK
ICERISINDE ELE ALMAK

N

Kur’an-1 Kerim’i dogru anlamanin bir diger sart1 da, ona bu
anlamda bir biitiin halinde yaklagmaktir. Biitiinliikten kasdimiz,
tam, eksiksiz, parg¢alanmamug, pargalandiginda hiiviyeti degisen-
dir. Zira Kur’an ayetleri bulunduklari farkh streler iginde dahi
Kur’anm’in biitiin stre ve ayetleriyle biitiinliik arzetmektedir. Bu
hususiyetiyle Kur’an’in biitiin ayetleri arasinda tam bir miinasebet
bulunmaktadir. Aksi takdirde, sadece tek bir ayet veya birbirini ta-
kip eden ayetler grubunu, Kur’an’in biitiinliigiinden soyutlayarak
anlamaya gahigmak, hatali yorumlara sebebiyet verecektir.

Kur’am’a biitlinciil yaklagim yolunda 6rnek tefsir metodu
“konulu tefsir” metodudur. Arapga (V-D-A) kokiinden “Mev-
du” mastariyla 1stilah1 bir tabir hale gelen “et-Tefsiru’l-Mevdiii”
Tirke¢e’ye “konulu tefsir” olarak terctime edilmigtir. Tiirkge an-
lamu itibariyle kelimenin asli, bir geyi her hangi bir yere koymak,
yerlestirmek demektir. Suyun etrafindaki ac1 ve tuzlu otlardan
otlayip ondan hig¢ ayrilmayan deveye “neqa vazia” denilmekte-
dir. Bu anlam Konulu tefsirde goriilmektedir. Cilinkii miifessir
de ugrastigr bir konunun tefsirini bitirmeden ele aldig1 belirli

bir kavramu birakmaz.”'®’ Kur’an’a biitiinciil yaklagimi sebebiyle

183 Gaid Abdussettar, el-Medhal ila et-Tefsir’il-Mevdiii, 1986, Misir, s. 20-33; Miislim
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et-tefsiru’t-tevhidi olarak da adlandirlmistir.'®* Istilah olarak
Konulu tefsir; lafiz veya hiikiim yoniiyle ayni olan bir konuyu
Kur’in-1 Kerim biitiinliigii igerisinde aragtirmakeir. 1%

Ornek verecek olursak;

Kiyamet giiniiniin ispat1 ile ilgili Kur’an’dan deliller getiril-
mesini ve bu delillerin degerlendirilmesini “konulu  tefsir”

metotu ile inceleyecek olursak sunlara sahid oluruz:

Mustafa, Kur’an Calismalarinda Yéntem’den naklen. Gev: Salih Ozer, Fecr Yay.
1993, Ankara, s. 26.
84 es-Sadr, Muhammed Bakar, el-Medresetii’l-Kur’aniyye, Daru’t-Tearuf, Liibnan,
1981, s. 9; Khalidi Salah Abdulfettah, et-Tefsiru’l-Mevdiii Beyne’n-Nazariyyeti
ve’tTatbik, Urdiin, 1998. s. 41; Eren Ciineyt, Konulu Tefsir Metodu, Istanbul,
2000, s. 18.
Kur’an tefsir gesitleri i¢inde yeni sayilabilecek bir kavram oldugundan, hakkinda
yapilan tarifler birbirlerine yakin olmakla birlikte gesitlilik arzetmektedir. Bu tarif-
lerden bazilar sunlardir: 1- “Konulu tefsir; miifessirin Kur’an’m hidayet mesajim
izah ve icaz1 yoniinii agiga ¢ikarmak igin, Kur’an’dan se¢mis oldugu konular ve ¢6z-

1

18

&

meye ¢alistig problemler ¢ergevesinde Allah’in muradim kesfetmek iizere ortaya
koydugu bir usul ve yontemdir.” 2- “Kur’an’m menhecini ve uslubunu kegfetmek
gayesiyle, tefsir ilminin belli gart ve kaidelerini Kur’an’mn hidayetine ulasmak i¢in
merdiven yaparak i¢indeki zahiri konulari inceleyen ilimdir.” 3-“Ayni manaya gelen
ayetlerin toplanmasi ve tek bir baglik altinda 6zel kural ve kaideler dogrultusunda
onlardan bir konu meydana getirilmesidir.” 4-“Aym konuda ve Kur’an’in degisik
strelerinde zikredilen dyetleri toplamak, -miimkiin oldugu kadariyla- niiztil sirasina
gore tertib edip, niizll sebeblerine vikif olmak ve bundan sonra da konularina gore
metodlu bir sekilde arastirip agiklamak ve onlardan hiikiim ¢ikarmaktir. Boylece
aragtirics, o konu hakkinda Kur’an’in hedefini herkesin rahatlikla anlayabilecegi
sekilde biitiin yonleriyle ve dogru bir sekilde ortaya koyar” 5- “Konulu tefsir, mu-
ayyen bir konuda ve Kur’an’in gesitli surelerinde zikredilen Kur’an ayetlerini topla-
mak; imkén nisbetinde bu ayetlerin niiz{l sirasin1 goz 6niinde bulundurarak onlar
konularina gére metodlu bir gekilde, kendisinden 6nce ve sonraki ayetlerle iligkisini
aragtirmak ve sonra da benzer ayetlerle miitilaa etmektir” 6- “Konulu tefsir, bazi
ayetleri tefsir etmek olmadig1 gibi, bu ayetlerin methiimunu Kur’an birligi i¢inde
huldsa etmek de degildir. O, 6ncelikle, Kur’an’in biitiinliigii i¢inde, konu birligini
cle almak veya ikinci olarak toplumun gelismesinde Kur’an’in metodu, metafizik
karsisinda Kur’an’in yeri gibi simirlt bir konuyu 6zetlemek yahut tigiincii olarak bir
surenin hedefini ve onun davetin gergevesi igerisinde kasdettigi anlamu 6zetlemek
olarak tarif edilebilir”. Eren Ciineyt, Konulu Tefsir Metodu, s. 18-21.
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Oncelikle, Kiyamet giiniinii tasvir eden dyetler hem gok-
luk, hem de bu ¢okluk icerisindeki degisik yorumlar: itibariyle
bash bagina bir aragtirmay1 gerektirir. Bazen “Hakka” yani kesin
gergeklesecek olan giin tabiri ile anlatilmak istenen kiyametin bir
agamasi “el-Karia” yani siddetli bir ses ¢ikaracak derecede gid-
detle dayanip ¢arpmak anlaminda bagka bir agamaya gegecektir.
Bir bagka yerde gok yarilacak, yer yayilip diimdiiz edilecek, igin-
dekiler digar1 atillip bosalacaktir.®¢ Bir digerinde yerde yildizlar
parcalanip etrafa sagilacak, denizler birbirine katilip tek deniz ha-
line gelecek, kabirlerin i¢i digina ¢ikarilacaktir.'®” Bir bagka yerde
1se gozler kamagip kararacak, ayin 15181 buisbiitiin gidecek, giineg
ile ay bir araya toplanacak.'™ Bir bakima bu halkalar kiyametin
degisik agamalarini tasvir adina bir nevi tefsir ve izah vazifesi de
gormektedir. Hatta bu halkalar bir araya getirilerek kiyametin
ortak tasviri elde edilebilir. Aksi takdirde belki de bilimin ulagtig1
veya ulagacagi nokta ile Kur' an" in takdim ettigi kiyamet sahnesi
arasinda bir kopukluk meydana gelebilir.

Kur" an bu delilleri Mekki-Medent biitiin streler igerisinde,
bazen kisa, bazen uzun, bazen yeni bir unsur ekleyerek, defalarca
zikretmektedir. Burada 6nemli olan her defasinda okuyucuya
yeni bir mesaj ve fayda sunmug olmasidur.

Mesela Nebe Stresinde Allah TeAla:

3’\5 ('.s cdjal&w 3’\5 ¢d}d~>r.a 4 ‘..A 6.\5\ (..Ja;J\ LJ‘ Ua aojfc-lm.q (..a
(.gay Gass ol (.sul,} 630 Jedly dslee V,pm J,,u rj\ nd}a.lw
u\,w L.l.&, dslis bz ‘._g)g G Lalas 5L Wass Ly g LL.}, bl
5 o Bl wlssdis b o EAD G ssard G g5l; s
blas K5 M\ Biz yeryiiziinii bir dosek, yapmadik mi? Daglar
da birer kazik. Sizi cifter ¢ifter yarattik. Uykunuzu bir dinlenme

186 Ingikak 84/1-4.
187 Infitar 82/2-4.
188 Kiyame 75/ 7-9.

107



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

kildik. Geceyi bir ortii yaptik. Giindiizii de ¢alisip kazanma za-
mant kildik. Ustiiniizde yedi kat saglam gégii bina ettik. (Orada)
alev alev yanan bir kandil yarattik. Sikisan bulutlardan saril saril
akan sular indirdik. Size tohumlar, bitkiler, yetistirmek i¢cin ve
agaclari (birbirine) sarmag dolas bahgeler. Siiphesiz hiikiim giinii
vakit olarak belirlenmistir.'® buyurmaktadir.

Nebe Stresinin adi olan ve haber anlammna gelen “nebe”
kelimesi bir ¢ok miifessire gore kiyameti ifade eder. Stire bagtan
sona hiikiim giinii de denilen bu nebe’ den yani 6liimden sonra
dirilmeden bahsetmektedir. Oyle ki imana gelmeyenler stirenin
baginda zikredildigi gibi bu olay1 birbirlerine sual ederek konu-
nun onlarmn iizerinde birakmug oldugu etkiyi sergilemektedir.
Yani makam, inangsizlar1 etrafindaki ayetlerle ikna makamudir.
Kur' an “Biz kilmadik m:” ayetinden itibaren soru ile anlatilan fi-
illerin gosterdikleri netice ile, o biiyiik haberi agiklamaya ¢aligir.

Hac Stiresinde ise ayni konu bagka niians fark: ile takdim
edilmektedir:

u,(,,@wfu\,wgwuuw\wu)&rsu\wuu@ﬂL,
JWJ"\J\‘L“L‘fl’)w&j")rgu*j“l’“r‘)“l’”wu‘fw
mﬁﬁ‘dw‘é‘vaﬁwﬁrw(&wrﬂw‘ ‘}*Urmr-@;;u&
il E35 Sy R HIEC A RHR yﬂ\ $53 Ll ‘.1; L5 e rL.J
u\) EJJJJGL;.AJSL;\_Gm‘}djaj‘d&um\}ﬁ\ﬁﬂ\ul)gﬁ)tc@chJsuﬂ
)j,aj\ RO PRI s C35 N 4.,\ i) “Ey insanlar! Eger yeniden
dirilmekten stiphede iseniz, sunu bilin ki, biz sizi topraktan,
sonra nutfeden, sonra alakadan , sonra uzuviari (6nce) be-
lirsiz, (sonra) belirlenmis canli et par¢asindan (uzuvlar1 zamanla
olusan ceninden) yarattik ki size (kudretimizi) gosterelim. Ve
diledigimizi, belirlenmis bir stireye kadar rahimlerde bekletiriz;

sonra sizi bir bebek olarak disar1 ¢ikaririz. Sonra giiglii ¢aginiza

189 Nebe 78/6-17.
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ulasmaniz igin (sizi biiyiitiiriiz). I¢inizden kimi vefat eder; yine
i¢inizden kimi de omriin en verimsiz ¢agina kadar gotiirtiltir;
ta ki bilen bir kimse olduktan sonra bir sey bilmez hale gelsin.
Sen, yerytiziinii de kupkuru ve 6lii bir halde goriirsiin; fakat
biz, tizerine yagmur indirdigimizde o, kipirdanir, kabarir ve her
gesitten (veya giftten) i¢ agic1 bitkiler verir. Ciinkii Allah hakkin
ta kendisidir; O, ¢liileri diriltir; yine O, her seye hakkiyla kadir-
dir. Kiyamet vakti de gelecektir; bunda giiphe yoktur. Ve Allah

kabirlerdeki kimseleri diriltip kaldiracaktir.'™

Yukaridaki ayetler ile Nebe stresinde yer alan yukarda
zikrettigimiz ayetler arasindaki fark apagik ortadadir. Burada
konu ayni olmakla beraber deliller degismistir. Nebe stiresinde
anlatilmaya ¢ahgilan kiyamet giinii igin belirtilen 4faki delillerin
yerini burada enfusi deliller almugtir.

Araf stiresinde bir ba§ka makamda ise;

ML VB Lo B R Qs &,J_, s 345
55555 118 el £ 4 L.quu\,std@L}fu ol o G356 ez il
Riizgérlart rahmetinin Oniinde mu]dc olarak gonderen O’dur.
Sonunda onlar (o riizgirlar), agir bulutlan1 yiiklenince onu olii
bir memlekete sevkederiz. Orada suyu indirir ve onunla tiirlii
tiirlii meyveler ¢ikaririz. Iste éliileri de boyle ¢ikaracagiz. Her
halde bundan ibret alirsiniz."”' buyrulmaktadir.

Ilk bakista bir onceki dyetin igerdigi delillerin kisa ve
0z tekrar1 gibi zannedilen bu dyet ashinda Kur'anin sanatsal
mu’cizelerinden birine igaret etmektedir. Nitekim “Agir bulut
kiitlelerini ytiklenip kaldiran hava” ciimlesi, agir cisimlerin hava-
da ugabilecegini ima etmektedir.!?

190 Hac 22/5-7.
1 xraf 7/57.
192 Yildirim, Suat, Kur'dn-1 Hakim ve A¢iklamal Meali, Istanbul, 1999, 5.156.
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Yasin stresinde ise bu deliller bir arada zikredilmekte-
dir. Olmiis yeryiiziiniin her sene bahar mevsiminde tekrar
diriltilmesi, insanin bir damla sudan yaratilmasi, Oliilerin
diriltileceginin mantiki delilidir. S6z konusu ayetler gézden
gegirilecek olursa buradaki delillerin biraz daha somutlagmig
oldugu, meselenin artik bedahet derecesinde agik oldugu ger-
cegl gérﬁlccektir'

L;,\J\qutpwjfjfw\ﬁwduww,muuy}
‘w\ HE \)Lrpwfwnwvgul,,éw rudl,ds,a) 5 31 LA
ps ﬁb G A _;L; J;L@ Upm, 3Ll G @J\ JJJ\ w.u, &
o @J\ Olies w,@ uf 30,5 5 ksl el W) (,_u\ GO 585
RPEEas] u\ 5 ;_g.ﬂ ‘_}s < sde “Kendi yarat111§1n1 unutarak bize karg1
misal getirmeye kalkistyor ve: «su ¢lirtimiis kemikleri kim di-
riltecek?» diyor. De ki: Onlart ilk defa yaratmigs olan diriltecek.
Ciinkii O, her tiirlii yaratmay: gdyet iyi bilir. Yesil agagtan si-
zin icin ates ¢ikaran O’dur. Iste siz atesi ondan yakiyorsunuz.
Gokleri ve yeri yaratan, onlarin benzerlerini yaratmaya kadir
degil midir? Evet! Elbette kadirdir. O, her seyi hakkiyla bilen
yaraticidir. Bir sey yaratmak istedigi zaman Onun yaptigi
«Ol» demekten ibarettir. Hemen oluverir. Her seyin miilkii
kendi elinde olan Allah’in san1 ne kadar yiicedir! Siz de O’na
déneceksiniz.'”

Rim stresinde ise makam geregi soz kisa tutulmug, olayin
Allah i¢in ¢ok kolay oldugu bedaheti dogrudan st')ylcnmi§tir'

LA _;&w J«J‘ 35 ole 5580 345 dhw & Gl i sl 345
‘,..§>J\ J,J*S\ Y u,:,‘ﬁ\j Tlkin mahlikunu yaratip (Oliimden) sonra
bunu (yaratmay1) tekrarlayan O’dur, ki bu, O’nun igin pek ko-
laydir. Goklerde ve yerde (tecelli eden) en yiice sifat O’nundur.
O, mutlak gti¢ ve hikmet sahibidir."*

193 y4sin 36/78-83.
194 Rum 30/ 27; Eren Ciineyt, Konulu Tefsir Metodu, s. 74-78.
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Bagka bir 6rnege gegelim: Allah’in ahirette goriiliip go-
riilmeyecegi hususunda, ehl-i siinnet ve Mu’tezile arasinda
ihtilaf bulunmaktadir. Thtilafa sebep teskil eden husus Kur’in
ayetlerine yaklagim farkllhgldlr Simdi bu konuda herhangl alt-
yapist olmayan biri, j_.a.!\ u..b.LS\ Y )L@Y\ _S).b Y )L,m\l\ 45)4; Y
“Gozler O’nu idrak etmez. O, gozleri goriir; O latif ve haberdar

2195

olandir.”*ve:

uﬁjdh,\Jug.uw)uw\u)au%ws,uww}”uuj
P Db B 2z ub M\ J‘ le.\ “Musa tayin ettigimiz vakitte
gebp de Rabbi ona h1tap edince: “Ya Rabbi” dedi. “Géster bana
zatini, bakayim Sana!” Allah Teila soyle cevap verdi: “Sen beni
goremezsin. Ama simdi su daga bak, eger yerinde durursa sen de

Beni goriirsiin” 1%

ayetleri kargisinda ahirette rii’yetullahi inkar
edebilir. Oysa Kiydmet stresinde bu husus herhangi bir ihtilafa
mahal blrakmadan olduk¢a net hitkme baglanmigtir: Jsy &5
Jl;b LGJ 5 J Is J..pt: “Yiizler vardir o giin pird piril... O guzel ve Yiice
Rablerine bakakalir.. ™" Simdi bu ayeti gérmeden, sadece yuka-
ridaki En’am ve A’rdf ayetleriyle Kur’ant anlamaya kalkigmak bi-
ze Kur’an’in soylemedigi bir hitkme varmamiza sebep olacaktir.

Konuyla ilgili asagida nakledecegimiz ifadelerin Kur’an’a
biitlinliik prensibi ile yaklagmanin ne derece 6nemli oldugunu
ispatlayacaginda stiphemiz yoktur:

“En’am stresi 82. ayeti nazil oldugunda sahabiler bu ayeti
tek bagina anlamaya, ayetteki b -zulm- sozciitini kavramaya
calistilar ve dediler ki: -I¢imizden nefsine zulmetmeyen kim var?
Bu anlayislarint Hz. Peygamber’e arzettiler. Rastlullah “ayetleri
tek bagina ele almanin zaman zaman kigileri Kur’an’in zihniye-
tine uygun diigmeyen sonuglara vardiracagini, dolayisiyla ifade-

195 Er4m 103.
196 praf 143,
97 Kiyamet 22-23.

111



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

leri, Kur’dn’in biitiinliigiine arzetmenin gerekli oldugunu, Asha-
binin gahsinda biitiin Kur’an aragtiricilarina “6greten” su cevabi
verdi: -Zannettiginiz gibi degil, buradaki zuliim Lokman’in
ogluna dedigidir:

polas ‘.lm ] u\«»b i\,w VLt da.u,a, Y S 6 >\, “Evladim
sakin Allah’a sirk kosma. Ciinkii sirk elbette en biiytik zuliimdiir.
Lokman 13.”1%

198 Serinsu Ahmet Nedim, Kur’in’m Anlagilmasinda Esbdb-1 Niiz([tin Roli, Istan-
bul, 1994, s. 303.
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KUR'AN’DA GECEN SOZCUKLERIN
KELIME VE ISTILAH ANLAMLARINI
AYIRT ETME

N

Istilah liigatte ittifak anlamina gelir. Ilim dilinde ise ilim ve
sanatlarindan birini anlatan terim demektir. Bagka bir ifadeyle
murat edilen bir geyi anlatabilmek i¢in lafzin liigavi manasindan
bir bagka anlam ¢ikarmaktir. Veya muayyen bir cemaatin, bir
meslek erbabinin bir lafzi manay: liigavisinden ¢ikararak bagka
bir manada miittefikan istimal etmeleri demektir. Mesela “ilim”
lafz1, liigatte mutlaka bilmek demektir. Sonra: “Bir mevzua dair
bir takim miidevven mesiil ve kavaidin heyeti mecmuast” ma-
nasinda kullamlmigtir. Binaenaleyh bu ikinci man4, bir Istilahi
mahsustan ibaret bulunmugtur.' el-Ciircani de et-Ia’rifatda; ilk
konuldugu yerden nakledilen seyin ismi ile bir seyin adlandiril-
masinda ilim ehlinin ittifak etmesi, bir bilim veya sanata mahsus
kelime, genel bilinen anlamindan bagka, 6zel bir anlamda kulla-
nilan terim, ilim ehlinin belirli bir ilme ait olmak {izere bir lafzi
sozlik anlami disinda kullanma” olarak ifade eder.*®

Istilah bilgisi sebep-sonug iligkisi gibi ilgili ilimle dogrudan

199 Bilmen Omer Nasuhi, Hukuki fs]émi}yc ve Istilahdt Fikhiyye Kamusu, Istanbul,
ts., I/11.
200 Biky: el-Ciircani es-Seyyid es-Serif Ali b. Muhammed, et-Ia’rifit, Misir, 1938, s. 38.

113



Kur’AN-1 KERIM'I ANLAMAYA YONELIK METOTLAR

baglantilidir. Ozellikle islami ilimlerin 1stilah bilgisi olmadan
ogrenilmesi miimkiin goriilmemektedir. Bu, yabanci dil bilgisi
olmayan bir kimsenin o dil ile yazilmig bir eseri anlayamama-
sina benzer. Miistesriklerin hadis istilahlarini yanhs anlamalari
sebebiyle diistiikleri hatalar ve bu hatalarin dogurdugu sonuglar
konunun 6nemini gozler Oniine sermektedir. Bagta Goldziher,
Mingana, Margoliouth olmak iizere miistegriklerden bazilari-
nin “haddesend, ahberand, semi’tu” gibi eda sigalarini kelime
anlamlar1 ile yorumlayip terim olarak anlayamamalari, onlar1
“hadislerin ilk ii¢ asirda tamamen gifahi olarak nakledildigi ve
hicri tiglincii asir musennefatinin yazili kaynaklara dayanmadig:”
gibi son derece hatali bir kanaate sevk etmistir.”®!

201 Bkz. Yiicel Ahmet, Hadis Istilahlarinin Dogusu ve Gelisimi, Istanbul, 1996,
5.19-20; genis bilgi i¢in Bkz. Eren Ciineyt, Kur’in Ilimleri ve Tefsir Istilahla-
1, Erzurum, 2001, s. 1-3; Tefsir istilahlarmmn tespit ve manalarinin aragtirilmasi
hususunda miiracaat edilmesi gereken kaynaklar 6ncelik sirasina gore; 1- Kur’an
ilimlerini bir arada toplayan ez-Zerkesi’'nin el-Biirhan fi Ulimi’l-Kur’in, es-
Suytti’nin el-Itkin fi Ulimi’l- Kur’in, ez-Zerkininin Menahilu’l-Irfin vb. usul
kitaplari, 2- etTaberi’nin Cimiu’l-Beydn, Kurtubi’nin el-Cimi Ii Ahkdmi’l-Kur’in,
Ebt Hayyan’in dil agirhikl el-Bahru’l-Muhiti, Fahruddin Razi’nin felsefi agirlikly
Mefatihu’-Gaybi, Cassas ve Ebl Bekir el-Arabi’nin fikih agirlikli ahkam tefsiri
gibi tefsir kitaplari, 3- Istilah hakkinda yazilnug Farabi’nin Ihsdu’l-Uldnru, Ibnu
Nedim’in el-Fihrist’i, el-Ciircint’nin et-Ta’rifir1, etTehinevi’nin Kitibu Kessifi
Istilahdti’l-Fiintin'u ve Eb HAtim’in ez-Zinetu fil-Mustalahitr’l-Islimiyye vb.
eserler, 4- Kur’an ilimleri hakkinda kaleme alinmug Ibnuw’l-Cevzi’nin Nevasihu’l-
Kur’im, VAhidi’nin Esbdbu’n-NiiziiPu, el-Bakillinnin Pedzu’l-Kur’in’, Tbnwl-
Kayyim el-Cevziyye’nin Aksimu’l-Kur’ant gibi miistakil eserlerdir. Memleketi-
mizde bu sahada yazilmig Tiirkge eserlere gelince Hadis ilminin Istilah ¢aligmala-
rina Tefsire nazaran daha fazla ihtiyag duydugundan 6zellikle bu sahada yapilmig
bazi galigmalar gozlemlenmektedir. Bunlara 6rnek verecek olursak, Miicteba
Ugur’un Ansiklopedik Hadis Terimleri Sozliigii, Abdullah Aydinl'min Hadis
Istlahlar1 S6zIiigi, Ahmet Yiicelin Hadis Istilahlarinin Dogugsu ve Gelisimrni
gosterebiliriz. Ulkemizde bugiine kadar dogrudan Kur’an {limleri veya Tefsir sa-
hasinda yapilmis Istilah gahismalarina rastlayamadik. Ancak Nihat Temel’in Kiraat
ve Tecvid Istilahlan ile Hikmet Akdemir’in Beligar Terimleri Ansiklopedisi adl
caligmalar1 da Kur’an ilimlerine yakin sayabilecegimiz istilah 6rneklerinden gos-
terebiliriz.
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Ayni durum Kur’dn i¢in de s6z konusudur. Kur’an, ele al-
dig:1 her bir kelimeyi, en azindan pek ¢ok kelimeyi kavramlagtir-
mugtir. Kur’An kelimesi gibi, Kuran’da ve Islim’da ¢ok 6nemli
yeri olan Rabb, Il4h, Melik, Kitab, Vahy, Din, Millet, Seriat,
Ibadet, TakvA, Thsan, Thls, Veli, Nur, Nebi, Rastl, Islim, Iman
gibi kelimeleri, ayrica, Kur’in Ilimleri ad1 altinda genig bir ilmin
dogmasina yol agan Muhkem, Miitesabih, Tefsir, Te’vil, Nasih,
Mensuh gibi kavramlari hig bir dile terciime etmek miimkiin de-
gildir. Kur’an’da yeralan bir ifadenin sozliik ve stilah anlaminin
karigtirilmast dogal olarak ayetin yanlg anlagilmasina sebep ve-
recektir.

Ornek verecek olursak; ol [Usll Cousl ek Jas < Tipki o
yagmura benzer ki, onun bitirdigi lirtin, ¢ift¢ilerin hosuna gi-
der.” *ayetinin orijinal Arap¢a’sinda yer alan “kiiffar” kelimesi
“kafir” kelimesinin ¢oguludur. Liigatte “Ortmek, biiriimek” anla-
mundadir. Ayette tohumu topraga birakarak, bir sekilde, onu
orten giftci kastedilmektedir. Kafir kelimesinin Islam’la kazandig
yeni Istilahi anlami ise, Allah’in agik ayetlerini 6rtme makamin-
dadir. Kur’an’r anlama yolunda ayette yer alan bu ifadenin salt
sozlitk anlamu ile 1stilahi anlami karigtirilacak olursa, tegbih edi-
len yagmurun bitirdigi tiriiniin, giftgilerin degil kafirlerin hogsuna
gittigi anlami gikacaktir.

Konuya agiklik getirecek bagka bir 6rnek igin agagidaki kesiti
naklediyorum:

“Kur’an-1 Kerim’in tabiat bilimiyle ilgili yonii tizerinde du-
ran bir dost, Kur’in’in konuyla ilgili ayetlerini bir araya topla-
mugtt. Bu ayetleri tefsir edip agikladigr kitabina goz attigimda,
Peygamber asrinda sahip olmadiklart anlamlar ytiklenmis kimi
kelimeleri iddialarina dayanak olarak gosterdigini gordiim. Me-
sela, Murselit stresi’nin 25. ve 26. ayetleri olan

202 Hadid 20.
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Gl }ﬁ; AR bLaS up)\l\ Jas Vj\ “Biz yeryiiziinii dirilerin ve 6liile-

?”ayetini almig ve bu ayetten

rin toplandig bir yer yapmadik mi
Kur’dn’in diinyayr “hizli ugan bir kug” olarak tanimladigini ve
bunun “diinyanin hizli doniigtinii agikladigint™ istinbat etmisgti!
Bu dost sozliige bagvurmug ve sozliigiin —kifat kelimesini
“hizli ugan kus” olarak agikladigini goriince de, “Kur’an diin-
yanin ugtugunu belirtiyor.” diye istidlalde bulunmustu. Bu ki-
sinin Arapga sozliige baktigina ve —kifat kelimesinin “hizli ugan

kug” anlamina geldigini gormiis olduguna dikkat ediniz...?

203 Behegti Muhammed Hiiseyn, a.g.e,, s. 16-18.
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SURE VE AYETLER ARASINDAKI
INSICAMI YAKALAMAK

N

Tenasiip veya insicam, liigatte mukarebet, yakinlik, uygun-
luk ve benzerlik anlamindadir. Tenasubu’l-dyat, ayetler arasindaki
uyum ve ahengi inceleyen, tenasubi’s-suver ise, surelerin birbirle-
riyle aralarindaki uyum ve ahengi inceleyen ilimdir. Stire igerisinde
ayetlerin birbirleriyle ve ayetleri olugturan surelerin de birbirleriy-
le tenasiiblerinin olmasi, Kur’an bir diger ’caz 6zelligidir.

Her ne kadar bir sure farkli konular arzediyor goriinse bile
bir biitiin olarak ele aldigimizda, hidayet merkezli Kur’an iginde
her sure de ayni hedef merkezli olma zorundadir. Bu yoniiyle
ayetler sure igerisinde, sureler de Kur’an igerisinde birbirleriyle bir
biitiin gibidir. Bu babtan olmak tizere el-Bikai, Nazmu’d-Durer
fi Tenasiiki’s-Suver, es-Suyut, Tendsiikii’d-Durer fi Tendsiibi’s-
Suver gibi sureler aras1 miinasebeti konu edinen eserler telif
etmiglerdir. es-Suytti bu konuda: “Her sure kendinden sonra
gelen sure i¢in 6zet mahiyetindedir. Kendinden sonra gelen sure
bir éncekini bir yoniiyle izah ve tafsil eder.” der.”** Bu tenasiibiin
anlagilmasi, ayet ve surelerin arasindaki insicamin yakalanmasi,

Kur’an’in dogru anlagilmasr igin vazgegilmez bir sarttir.

204 es-Suytitd, Tendsiikii’d-Durer f Tendstibi’s-Suver,
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Ayet ve sureler arasindaki miinasebet baglari gesitlidir.
Bunlar ozetle: benzerlik (birbirine benzeyen konularin birlikte
zikredilmest), ziddiyet (bir olgunun zit taraflarini zikretme sure-
tiyle bir ilgi kurulmast) ve istidrad(ara sz, herhangi bir konuyu
anlatirken ilgili bagka bir konuya gegis yapmak, sonra tekrar ayni
konuya donmek) olarak siralanabilir.

Ornek verecek olursak Bakara suresi ile Ali Imrin suresini
maddeler halinde ele alalim:

a) Bakara suresi davetini, kitap ehlinden 6nce yahudilere,
Ali Imran suresi ise hristiyanlara yoneltmektedir.

b) Iki sure arasindaki fark ve benzerlik , Tevrat ve Incil
arasindaki fark ve benzerlik gibidir. Bakara suresinde bahsi ge-
gen yahudiler ve kutsal kitaplar1 Tevrat zaman agisindan 6nce,
Ali Imran suresinde bahsi gegen hristiyanlar ve kutsal kitaplar
ise sonradir. ki sure arasindaki oncelik ve sonraligi, birinin asil
digeri onun fer’i olmasi ve her iki surede oldugu gibi.

¢) Bakara suresinde 6zet ve kapali olarak s6z konusu edilen
miicmel ayetlerin ¢ogunun tafsilatlart Ali Imran suresinde ya-
pilmustir. Bunun igindir ki her iki sureye “Zehrevayn”, yani “cifte
giiller” denilmektedir.

d) Sekil yoniiyle Bakara ve Ali Imran sureleri miitesbihattan
olan () ile baglamig olmalaridir.

e) Bakara suresi “Ey Rabbimiz! Kafir olan kavimlere karsi
bize yardim et!” duast ile sona ererken, Ali Imrén suresi o duaya
icabet makaminda, din ve ilim yoniinden iistiin gelmenin, maddi
yonden {istiin gelmeden daha 6nemli ve onun vazgegilmez bir
sart1 oldugunu iyice anlatmak igin, herseyden once ilim yardi-
mint yapmig ve saglamistir. Bu gekilde yonlendirme ve iliski bu
iki sureyi birbirine baglamistir.

f) Bakara suresinde Hz. Adem (a.s)’in yaratilis kissasi ile
Ali Imran suresinde Hz. Isi (a.s)’nin yaratilig kissasi, Cenab-1
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Hakk’in yoktan var etme gii¢ ve kudretini isbat makaminda
benzerlik tagimaktadir.

g) Bazi miifessirler, Ali Imrin suresinin baginda yer alan
o ‘in agihmini kendinden hemen sonra gelen “Allah kendinden
baska ilah olmayan, hayy ve kayyumdur.” seklinde yorumla-
miglardir. Bundan dolayr da Bakara suresinde yer alan Ayete’l-
Kiirst’nin icmalen bir remzi demek olduguna igaret var gibidir.
Bakara stresinin bir ismi de “Stretu’]-Kiirsi” olduguna, ve
Ayetc’l-Kiirsi’nin de en biiyiik ayet olduguna gore; ayrica bu-
nun Tlahi isimlere isaret olmasi hakkindaki rivayetlerin biitiinii
birden goz oniinde tutulunca, bunlarin hepsi bu ima ve isareti
destekleyebilecek emarelerden sayilabilir.?®

Simdi de ayetlerin birbirleriyle miinasebetlerine 6rnek ve-
relim: Bakara suresi 5. ayetine kadar Kur’an hakkinda bilgi veril-
mekte, hidayete ermis olan miiminlerin bazi vasiflarindan bah-
sedilmektedir. Bu anlatimin hemen ardindan 6. ayette kafirler-
den bahseden “Kafirlere gelince, onlar1 uyarsan da uyarmasan
da onlar i¢in birdir. Onlar inanmazlar.”® ayetinin gelmesi, bir
olgunun zit taraflarini zikretme suretiyle ilgi kurulmasina giizel

bir ornektir.2%

Yukarida takdim ettigimiz 6rneklerde gortildiigii gibi, konu
biitiinliigl igerisinde ayetlerin ve surelerin birbirleriyle olan iligki
ve irtibatlarinin birlikte incelenmesi, Kur’an’m dogru anlagilmasi
yolunda 6nemli bir sarttir.

25 Grnek i¢in genis bilgi, Elmalih Hamdi Yazir’in Hak Dini Kur’in Dili, (sadelesti-
renler: Tsmail Karagam, Emin Isik, Nusrettin Bolelli, Abdullah Yiicel), Istanbul,
ts, 11/286-294.

296 Bakara 6.

207 Konuyla ilgili 6rnekler igin Bkz. ez-Zerkesi Bedruddin, el-Burhin fi Ulimi’l-
Kur’in, Musir, ts., 1/35-49.
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ISRAILIYYATA ITIBAR ETMEME
X

Bir kisim tefsirlerde yer alan ehl-i kitabin goriislerine
Israiliyyat (=Uisi Y1) denir. Israiliyat terimi ile; yalnizca Yahtidi
kaynakl fikirler degil, ayn1 zamanda Hristiyan kaynakl fikirler
ve bunlarin ikisinin karigimindan ibéret olan Batini ve Gnostik
(irfani) fikirler de kastedilir. Yahtdi kaynakli fikirler anlamina
IsrailiyAt denmesinin nedeni, bu fikirlerin tefsirlerde daha ¢ok

yer almig olmasindandir.?®

Kur’an-1 Kerim insanligin hidayeti, diinya ve ahiret saadeti
i¢in gonderilmis olmast hasebiyle, iginde yer alan Ogretiler de
o cksenli, kisa ve Ozdiirler. Her ayet, bu temel gaye ve hedefi
gergeklestirmek i¢in nazil olmustur. Kur’an bu 6gretileri degisik
vesile ve yollarla takdim eder. Bunlardan belki de en 6nemlisi
kissalardir. Genellikle ge¢mis iimmet, peygamber, bazi 6nemli
tarihi olaylar, hatta asr-1 saadette meydana gelen hadiseleri ige-
ren kissalar Kur’dan’in hemen hemen yarisini tegkil etmektedir.
Boylesi 6nem arzeden kissalarin da Kur’an’in genel hedefleri
dogrultusunda vazife gormemeleri diigiiniilemez. Iste bu gaye
gergevesinde serdolan kissalar, vermek istedigi ders ve ibretin di-
sindaki detaylara girmez. Bu hikmete mebni olarak bazi yerleri
miiphem birakir. Miiphem birakilmig yerlerde, yahudi, hristiyan,

208 Aydiiz Davut, a.g.e, s. 32.
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batini ve gnostik kaynakl fikirlerden yararlanarak tavzih ve atif-
larda bulunmak anlamina gelen Isriliyyittan istifade etmek, gok
yerde Kur’an’in gergek manasindan kayma ve yanlis yorumla-
malara sebebiyet verebilir.

Ornegin,

& e a3l e 1 20 Gl U' 15 16 a3 5 S 0lad 1555 s
& JeLQ\ ¢ sl Talte Ordusuyla ayrildiktan sonra, dogrusu Allah sizi
bir irmakla deneyecektir, ondan i¢en benden degildir... Onlardan
pek azi hari¢ sudan igtiler.” Mealindeki Bakara, 249 ayetinin
tefsirinde bazi tefsir kitaplarinda agagidaki rivayet nakledilmek-
tedir:

“Onlar seksen bin kigiydiler. Cok sicak, hararetli bir ha-
vada ¢tkmuglard: ve Allah’in kendileri i¢in bir nehir akitmasini
istediler...; Onlar 313 kisiydiler.””® Bu nehir Filistin,*'° Urdiin,!!
Serr’a,?'? nehriydi. Nehirden dort bin kigi,*”® 310 kisi,”'* 313
kisgi,?P su icmedi.

Konu ile ilgili baz tefsirlerde yer alan bu gesit Israiliyat,
neredeyse tefsir kitabindan ziyade, masal kitabi havasi vermek-
tedir. Yasuf stiresi 24-26. ayetlerinin yorumu ile ilgili asagidaki
nakil konunun 6nemi hakkinda bize yeterli bilgi verecektir sani-
rim:

“Ziileyha, Yasut’tan bekledigini bulamayinca, onu elde et-
mek i¢in bagka cilveli yollara basvurdu.. Ziileyha Ytsuf a:

— Ytsuf ne giizel yiiziin var.

299 Ebwl-Berekit en-Nesefi, MedAriku’tTenzil, 1/125-126. Cetiner Bedrettin, Ebu’l
Berekat en-Nesefi ve Medarik Tefsiri, Istanbul, 1995, s.144’ten naklen.

210 Bhy’l-Berekat en-Nesefi,Mediriku’t-Tenzil, 1/118.

21 ). Kamil, 1/219.

212 fbnu Kesir, 1/537.

213 Ebwl-Berekat en-Nesefi, Mediriku’t-Tenzil, 1/118.

214 ¢l-Kamil, 1/219.

215 EtTibyan, 11/295.
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— Allah bu ytizii, anne rahmi gibi, murdar bir yerde yaratmug
ve sonrada kabre sokup toprak edecek.

— Ey Yusuf! Ne giizel saglarin var..

— Kabirde hepsi dokiilecek.

— Ne giizel kokular siiriimiigsiin. Ne gtizel kokuyorsun.

— Sayet, oldiikten ii¢ giin sonra kabrimde benim bu cesedi-
min nasil koktugunu gorseydin boyle demezdin.

— Ey Yusuf” Ne giizel gozlerin var.

— Simdi bunlarla kainatta Rabbimin birligine delalet eden
delillere bakiyorum, fakat oliince onlar da topraga akacaklar.

— Ey Yusuf! Ne olur o gézlerini yukart kaldir da bana bir
nazar eyle.

— Korkarim, diinyada émriimiin sonlarinda bu yiizden goz-
lerim kor olur.

— Ey Ytsuf” Neden benden uzak duruyorsun?

— Allah’a daha yakin olabilmek i¢in senden uzak duruyo-
rum.

Bundan sonra yer alan ve yaklagik iki sayfay1 bulan ifade-
leri, aragtirmamizin etik olgiilerine uygun olmadig: igin kesmek
durumunday1z.2¢

Bu ornekte oldugu gibi Ashab-1 Kehf’in isimleri, yanlarin-
daki kopegin adi, vasfi, Hz. Adem ve Hz. Havva (a.s.m)in
cennette yemis olduklar1 meyvenin mahiyeti vb., aslen bilin-
melerinde herhangi bir fayda da olmayan bir ¢ok husus
Israiliyyata malzeme olmus, boylece Kur’in’in iizerinde dur-
dugu asil mesaj ihmal edilmis, ondan alinmasi gereken ibretler
biiyiik oOlgiide golgelenmistir.”!” Hatta bazi ayet yorumlarinda

216 Bk, el-Bakiivi Mir Muhammed Kerim, Kesfirl-Hakdik an Niiketi’l- Ayﬁti’ ve'd-
Dekiik, Gergegin Dogusu, Istanbul, 2000, 1/442-443
27 Genis bilgi igin Bkz. Aydemir Abdullah, Tefsirde Isriiliyydt, Ankara, ts.
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hataya diisiilmesine sebebiyet verilmigtir. Iste Kur’ani dogru
anlayabilmenin bir diger 6nemli sart1 da, Kur’an’t bu tiir sapma
kaynaklardan uzak tutmaktir.
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KUR’AN AYETLERININ KASTETTIGI
ASIL KONUYU YAKALAMA

N

Kur’an-1 Kerim’i dogru anlama yolunda bir diger 6nem-
li husus, ayetin bahsini ettigi asil konuyu, Cenab-1 Hakk’in
murad ettigi ana mesaji yakalamaktir. Ayette yer alan ifadeler
¢ogu zaman, verilmek istenen mesaj1 kuvvetlendiren yan ciim-
lecikler olabilir. Veya asil mesajin yaninda birkag fer’i mesaj
yer alabilir. Kur’an-1 Kerim’it dogru anlama igin, bir soziin
soylenmesine esas tegkil eden hususlarin bilinmesi gerekmek-
tedir. Bir diger ifadeyle soziin irddina sebeb olan sey, yani
ayetin tizerinde doniip durdugu husus ve “menat™in bilinmesi
soziin anlagilmas igin sarttir. O halde Kur’an’t anlama yolunda
muhataba diigen, ayetin bahsini ettigi temel konuyu anlamak,
yorumu da o minval dogrultusunda yapmak olacaktr.

Ornek verecek olursak, Cenab-1 Hakk, Nis4 suresi ilk ayetin-
de meélen soyle demektedir:

L«@-—ﬁ 35 L@—>u L@M 353 8315 g*’-’ o (5\43 LS‘U‘ (-Q; ‘y’-" et &
u)rsl.aulsw o\ ru)w,@u;;u L;JJ\A»\ \ﬁ,\, s \,,swﬂ “Ey in-
sanlar! Sizi bir tek nefisten yaratan ve ondan egini yaratip ikisin-
den bir ¢ok erkekler ve kadinlar iireten Rabbinize karsi takvil

olun; kendi adina birbirinizden dilekte bulundugunuz Allah’dan
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ve akrabalik (baglarini kirmak)tan sakinin. Siiphesiz Allah sizin
tizerinizde gozeticidir. '

Dikkat edilecek olursa ayette bahsi gegen ana tema, ilk anda
goze garpan “bir tek nefisten yaratilma ve ondan eginin yaratil-
masi ve ikisinden de bir¢ok erkekler ve kadinlar iiretme” degildir.
Ana tema, “insanliga, topyekiin yaraticilar1 olan Allah’a karsi
takvili olma” ¢agrisidir. Ism-i mevsulle gelmis olan:

a) Bir tek nefisten yaratilma,

b) O tek olan nefisten esinin yaratilmasi,

¢) Ikisinden de birgok erkekler ve kadmnlar iiretilmesini ifade
eden yan ciimlecikler ayetin basinda yapilan ¢agriy1 tahlil ve te’yid
i¢in zikrolunmuslardir. Nitekim ayetin son ciimlesinde yer alan
“vettekullah” ibaresi tasidig1 diger manalart yanisira ana temayi
vurgulamak igin liizum geregi tekrardan hatirlatiimaktadir.

Ayetin fasilas1 hitkmiindeki “Stiphesiz Allah sizin lizerinizde
gozeticidir” climlesi de yine ayni gayeye matuf olarak muhteva-
da yer alan takva konusu ile tam bir uyum ve ahenk igerisinde

yerini almugtir."?

218 Nisa 1.

219 Ana hatlartyla g6z gezdirecek olursak Ayet—i Kerime’de yer alan hususlar soyle
siralayabiliriz: Hitdb topyekiin insanliga yapilmistir. Medeni surelerin aligilagel-
mis “Ey miiminler” hitibindan vazgegilerek din, dil, irk gozetimi yapilmaksizin
sadece insanhk {invaniyla alemsumul “Ey insanlar” tabiri se¢ilmistir. Bu tabirle
biitiin semavi dinlerin inancina gore insanligin var olmasinda niive tegkil eden
anne-baba Hz. Adem ve Hz. Havva’nin yaratiigimin hatirlatilmas arasinda ince
bir iliski vardir. O da; “Rabbiniz sizi tek bir candan, bir sahistan yaratti. Bun-
dan dolayi, ashnda hepiniz bir babadan gelme kardeslersiniz ve hepiniz insan-
suuz ve bir yaraticinin yaratiklarisiniz.” Bu arada yeri gelmisken hatirlatiimast
gereken bir niikte vardir. Bir ¢ok tefsirde isaret edildigi tizere Kur’dn’da, “Ey in-
sanlar” hitabiyla baglayan iki sre bulunmaktadir; birisi Nisa stiresi, digeri de
Hac stiresidir. Kur’an’ iki iki egit pargaya ayiracak olsak, bu stire, Kur’an’m ilk
yarisindan dordiincii stire olarak kargimiza gikar. Hac stiresi de Kur’an’in ikinci
yarisindan dordiincii stiredir. Bu stirenin baginda Allah’a karg takvali olma sebebi,
yaratiligin baglangicina dikkat gekmekle belirtilmis oldugu gibi, Hac suresinde de
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Dikkat edilecek olursa yukarida da belirttigimiz gibi, ayette
ifadesini bulan “Sizi bir tek nefisten yaratan ve ondan egini ya-
ratip ikisinden bir ¢ok erkekler ve kadinlar tireten” hakikatleri
ayetin ulagtirmak istedigi ana vurgusunu teyid igin gelmis yan
ctimleciklerdir. Bagka bir tabirle ayet “yaratilistan ve onun
inceliklerinden” bahsetmeyi hedeflememigtir. Belki insanligin
varaticist olan Allah’a kargi topyekiin inkiyad iginde olmalari
gerektigininin illetini hatirlatmaktadir.

Ayetin fasilasinda yer alan “Siiphesiz Allah sizin lizerinizde
gozeticidir” ifadesi de ayette isaret edilen hususlarla uyumla son
noktay1 koymaktadir. Her an iizerinizde gozcii olan Allah sizin
biitiin hareketlerinizi kontrol etmektedir. Hem kalp hem de dig
yoni itibariyle olunmasi gereken ne ise olunmalidir. Zira O Al-
lah hem zahiri hem de batin1 gozetlemektedir.

Bundan sonra ayetin bahsini ettigi ana konuyla ilgili olarak
alinabilecek dersleri agagidaki sekilde siralayabiliriz:

1- Insanlik tek bir anne-babadan gelmeleri hasebiyle arala-
rinda kardeslik baginin geregi sevgi, hosgorti, dostluk ve yar-
dimlagma olmalidir.

2- Akrabalik baglari, ayetin baginda zikredilen tek bir anne-
babadan yaratilma konusu ile iliskisi ve Allah’dan ve akrabalik
(baglarini kirmak)tan sakinin ifadesinde yer aldigr gibi, Allah’in
akrabalig1 kendisiyle birlikte zikretmesi ile ayetin bahsini ettigi
ana tema takvanin geregi ve tizerinde 6nemle durulmasi gereken
hususlardan biri oldugu anlagilmaktadr.

3- Takvaya muhatap olan hem miisliiman, hem de gayr-i
miislimlerdir. Dolayisiyla birlikte yaganilan ve ortak paydalarla

yaratiligin sonu ve doniilecek yerin tamtilmasiyla belirtilmis, “Ciinkii kiyametin
sarsintisi biiyiik bir seydir.” buyurulmugtur. Bu gekilde iki stirenin baglar1 tertipli
olarak baglangig ve doniiliip gidilecek yeri, yani ahireti tanitmig ve bununla her
bir stirede hakim olan ser’ hitkiimlerin kayit yonlerini de gostermistir.
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paylagilan cemiyet hayatinin selameti i¢in her anlayisin 6gretileri
igerisinde takvali olmak istenmektedir.

4- Serfat-1 fitriye kanunlarina riayet takva geregidir.

5- Allah biitiin yaratiklari murakebe etmektedir. Bu da
takvada gozetilmesi gereken esas unsursur. Dolayisiyla bu anla-
y1s igerisinde O’na karg1 azami sayg ve itdatkar olmamiz gerek-
mektedir.

6- Insan, ibadet yolculugunun en ali ve manevi makimi
olan Allah’a karg1 yakin iginde olmalidir. Zira Allah iizerimizde
gozeticidir.

7- “Siiphesiz Allah sizin lizerinizde gozeticidir.” ifadesi, ku-
lun i¢ safveti, goniil derinligi ve ihlas enginliginin geregi takvaya
isaret etmektedir. Zira Allah hem zahiri hem de batim gozetle-
mektedir.

8- Sosyal bir varlik olarak mi'min, negatif degil, yapici,
dogru, hakki gozeten, sosyal toplumun geregine uyan, itidalli,
istikametli, muhakemeli, hoggoriilii, yagamis oldugu toplumla
barigik, moral degerlere saygili, kisaca pozitif olmalidir. Ciinkii
ayet ortak paydalarla paylagilan cemiyet hayatinin selameti igin
takvali olunmay: istemektedir.
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KUR’AN’IN ILMI KESIFLERLE
MUVAZENELI YORUMU

N

Kur’an ayetlerinden ilmi kesifler istinbat etmek veya ilmi
kesifleri Kur’dn ayetleriyle desteklemeye ¢aligmak, tefsir ekolle-
rinden biri kabul edilen ilmi tefsir ¢esidinin gliniimiizdeki yaygin
anlayigidir. “Kur’dn’in ilmi i’cazi, bir seyin hakikatinin ortaya
konuldugu devirde insanlarin bu hakikati anlamalarinin miim-
kiin olmadig1 anlamina gelmektedir. Ancak asirlar sonra bu ha-
kikatin bilinmesi, Kur’dinin dogrulugunu ortaya koymaktadir...
Ilmi ’cAzin bir yonii vardir. Kur’an bazi ilmi gergekleri, insanin
dikkatini ¢ekmek, onu diisiinmeye kafa yormaya ¢agirmak ve

Miisliiman bireyi ilmi bir ortamda tutmak igindir ™% .

Bilimsel tefsir veya ilmi tefsir, Kur’an’da gegen cesitli bilim
dallariyla ilgili ayetleri, dini ilimler digindaki tecriibi ilimlerle ¢a-
gin ilmfi icat ve gelismeleri dogrultusunda yorumlayan tefsir gesi-
didir. Bagka bir tarifte de, Kur’an-1 Kerim’in ilimlerle, sanayi ile,
miihendislik, matematik, ekonomi, sosyal, kimya, fizik, biyoloji,
antropoloji ve benzeri yeryiiziinde var olan bilim ve sanatlarla
yorumlanmasi **!; Kur’an metnindeki bilimsel istilahlar1 agikla-

220 Gazali Muhammed, Kur’in’t Anlamada Yontem, Istanbul, 1998, II. Bask, Gev.
Isler Emrullah, s. 180-183.
221 Eb Hicr Ahmed Omer, et-Tefsirw’l-Ilmi 171-Kur’in £71-Mizn, Beyrut, 1991, s.
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maya, onlardan gesitli ilimleri ve felsefi goriisleri ¢ikarmaya ¢ali-
san tefsir ¢egididir.? Fenni tefsir de denir.””> Kur’an ayetlerinden
ilmi kegifler istinbat etmek veya ilmi kesifleri Kur’an ayetleriyle
desteklemeye galigmak, tefsir ekollerinden biri kabul edilen ilmi
tefsir gesidinin gliniimiizdeki yaygin anlayisidir.

Genelde iki boliimde incelenir.

a) Kainatla iliskin olan ilmi r’caz:

Pozitif bilimlerin gozlem ve deney yontemlerine dayana-
rak tabiatin olusum ve isleyisi hakkinda ortaya koydugu bazi
bilgilerle Kur’danin Allah’in varligi, birligi ve ahiret hayatinin
mevcudiyetine dikkat gekmek igin tabiatin olusumu ve igleyigine
dair verdigi kisa bilgilerin uygunluk arzetmesi bu ’cazin esasini
tegkil eder. Diinyanin bir yoriingede hareket etmesi, biitiin canl
varliklarin erkekli digili yaratilmasi, diinyanin gevresinde bir
atmosfer tabakasinin bulunmasi, bitkilerin tozlagmasi, gilinesin
bizzat 1s1 ve 151k kaynagi olmasi, yerkiirenin, iizerinde canlilarin
yasamasina elverigli bulunmasi, uzayin genislemesi, daglarin
agirlik merkezi olup yerkiireyi sarsiimaktan korumasi, denizde
tath su ile tuzlu su arasina bir engelin konulmasi, goge dogru
ylikseldikge oksijenin azalmasi gibi modern bilimin kegfettigi ko-
nulara Kur’an’da kisaca veya isaret yoluyla temas edilmesi ilging
icaz ornekleri arasinda zikredilir.

b) Insanla iliskin ilmi i’ciz:

Kuran’in, insanin yaratihig sathalarindan ferdi ve igtimai bir
varlik olarak ihtiya¢ duydugu bilgilere kadar ilgi alanina giren
hemen her konuda verdigi bilgiler ilmi ’cazin ikinci sathasini

64; Kirca Celal, Kur’in-1 Kerim ve Modern Ilimler, Istanbul, 1981, s. 51.

222 Emin cl-Huli, Tefsir ve Tefsirde Edebi Tefsir Metodu, gev. Mevliit Giingor,
IA.Der., Ankara, 1988, TI/ sy. 6, 37-38.

23 Eren Ciineyt, Kur’in Ilimleri ve Tefsir Istilahlari, s. 111,; Albayrak Halis, Tefsir
Uslii, Istanbul, 1998, s. 108.
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olusturur. Insanlarin hem diinyada hem ahirette mutluluga er-
melerini saglayacak temel bilgileri 6gretmesi, hikmeti, hakki,
hayri, sabr1 tavsiye etmesi, adaleti gozetme, iffetli olma, yar-
dimlagma, giizel s6z sOyleme, hukuka riayet etme, ebeveynin
yani sira hisim akraba, yakin ve uzak komguya, biitiin insanlara,
hatta hayvanlara kargt iyi davranma gibi iyilikleri emretmesi,
korii koriine taklitgilik, zuliim, yalan, hirsizlik, kumar, zina,
adam oldiirme, faizcilik, ahde vefasizlik, bobiirlenme. bagkasini
kiigiik gorme gibi her tiirlii kotiiliigii yasaklamasi bu tiir ’cAzin
ornekleri arasinda kaydedilir #4.

Ilmi tefsir hareketi savunuculari, goriiglerine delil olarak U
sl e uL&H E (5% “Biz kitapta hicbir seyi ihmal etmedik.”>, N
ot uLS & V) b Y3 b “Yeryiiziinde yas ve kuru hergey apagk
kftazptatdlr”226 ;ayetlerlm getirerek, biitlin ilimlerin Kur’dn’dan
¢ikarilabilecegini iddia ederler. Goriiglerini dayandirdiklar: bir
diger delil de bu konudaki Tbn Mes’ud (r.a)’tan rivayet edilen
gortistlir. “Kur’an’da her ilim indirilmis, iginde bize her her sey
agiklanmistir. Ancak ilmimiz Kur’an’da bize agiklanmis olan
ilimleri anlama konusunda acizdir.”®*’ Bu baglamda biraz da
ifrata diigerek, hemen hemen her ilmi kegfin Kur’in’dan bir bag-
lantisin1 kurmaya galigirlar. Oysa Kur’an-1 Kerim, tip, astronomi,
tizik, kimya vb. ilimler kitab1 olamaz. Belki sadece, bu ilimlere
anahtarlik yapan prensipler havidir.

Oysa burada 6ncelikle bilinmesi gereken en 6nemli kuralin,
sadece modern ilmin ulagmis oldugu kesinlesmis sonug-
larinin, Kur’in-1 Kerim ayetlerinin iizerinde ittifak ettigi
kesin yorumlariyla ¢atismayacagidir. Bir diger tabirle, modern

224 Yavuz Yusuf Sevki, Icizw’l-Kurin md., TDV Islam Ansiklopedist, Istanbul, 2000,
XX1/403-406.

225 En’am 38.

226 Eyam 59.

227 ol-Altsi, Ruhu’l-Medni, Bulak, 1301, VII/144.
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ilmin, elindeki biitiin teknolojik imkanlar neticesinde, sayisiz
deney ve tecriibeleriyle ulagmig oldugu sabit ve degismez en son
nokta, Kur’an’in iizerinde ittifak ettigi en son yorumu ile daima
barigik olacaktir. Bu baglamda makbul olan ilmi tefsir, “modern
ilimlerle uzlagan tefsir olarak” 6zetlenebilir. Ciinkii “her devrin
kesin hakikatlermis gibi kabul ettigi ve fakat yanls oldugu an-
cak daha sonralar1 ortaya ¢ikmis olan kendine has kuruntulari
olmugtur.”?8

O halde Kur’an’mn ilmi kesiflere isaret ettigi, bu ilimlere
kaynak olabilecegi zannedilen ayetleri aceleci bir tarzda, hali ha-
zirda ilmin ortaya koydugu verilerle yorumlamaya galigmak veya
bu verilere Kur’dan’dan bir mesned aramak ¢ok biiyiik yanlislara
sebebiyet verecektir. Her ne kadar ilmi de kabul edilse, degise-
bilirligi muhtemel nazariyeler Kur’an hakikatleri ile mukayese
dahi edilemez. Bilim tarihi, bir zaman igin dogruluguna inanilan
bir teorinin, deney ve tecriibeler neticesinde yanlig olduguna ga-
hid olmugtur. Durum béyleyken, aceleci bir tavirla Kur’an ayet-
lerini, dogrulugu kesinlesmemis bu nazariyelerle yorumlamaya
kalkigmak, Kur’an hakkinda siiphelere sebebiyet verecektir. Zira
herkesten, olas1 tezad durumun Kur’an’in ayetleri degil, onun
yanlig yorumu oldugunu anlamasini beklemek haksizlik olacak-
tir. Bu konuyla ilgili verecegimiz en bariz 6rnek, Tefsiru’l-Kebir
sahibi Fahreddin er-Razi’nin Bakara suresi 22. ayet hakkinda
yapmis oldugu yorumdur. er-Rézi, Kur’an’in,

Lais upﬂ\ {._Q Jax ég\f\ “ Yeryiiziinii size yatak yapt1.” ayetini
giiniin hakim olan anlayis1 gergevesinde, diinyanin donmedigine

delalet ettigi seklinde yorumlamigtir.??

228 Akdemir Salih, “Ilmi Tefsir Harcketinin Degerlendirilmesi ve Ondokuz Raka-
mi Uzerine” adli girig, Draz Abdullah, Kur’inin Anlagilmasina Dogru, Istanbul,
1983, s. 10.

29 er-Razi Fahreddin, Mefitihu’l-Gayb, Tahran, 11/102.
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O halde Kur’an’in ozellikle ilmi kesiflere isaret eden ayetle-
rinin anlagilmasi yolunda muhatabin Oniinii agacak en 6nemli
anahtar; aceleci davranmamak, bu gibi kesiflerden medet bek-
lememek, Kur’an ayetlerini kesinlesmemis ilmi verilerle yo-
rumlamaya kalkigmamak olacaktir. Bilimsel tefsirin gartlarin

biraz daha agacak olursak sunlari siralayabiliriz:

BILIMSEL TEFSIRIN SARTLARI

Her prensipte oldugu gibi bu tarz tefsirin saglikli yapilabil-
mesi i¢gin de bazi sartlarin olmasi ¢ok dogaldir. Bu sartlari
maddeler halinde g6yle siralayabiliriz:

a) Her seyden 6nce Kur’an’in bilimler kitabr degil, bir din
kitab: oldugu gergegi goz ardi edilmemelidir. Yani Kur’an’in ana
hedefinin, insanlar1 hidayete sevk ve tegvik oldugu unutulmamali-
dir. Kur’an, pozitif ilimlerin konularint kendisine esas mevzu et-
mez. Pozitif ilimlerinin verileri, ortaya koydugu kesifler Kur’an
i¢in esas degil istitradidur.

b) Yukarida da zikrettigimiz gibi bu tiir tefsire kars: ¢ikanla-
rin ortaya attiklart bir iddia da; her dilde oldugu gibi Arap¢a’da
da kelimelerin, zamanin gegmesiyle mina kaymasi, genislemesi
veya daralmasi gibi durumlara maruz kalmas: ve bu ménalardan
astl muteber olanimin, Kur’an-1 Kerim nazil oldugu sirada
herhangi bir Arabin anladigi maninin oldugu idi. Dolayisiyla
lafizlarin, sonradan ortaya ¢ikan anlamlara uygulanmas: dogru
degildir deniliyordu. Bir yerde hakli olabilecek bu iddiadan
yola ¢ikarak bu tiir tefsirde dikkat edilecek bir diger husus da,

delile dayanmadikga zahiri minddan uzaklagsmamak ve zorlama
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yorumlara girmemek olacaktir. Bu kayitla iliski kurulan mana

muteberdir 2°.

¢) Bu tiir tefsire karst ¢ikanlarin ortaya attiklart bir iddia,
Kur’an ve fen miinasebeti kurmaya yoneltilen bir bagka tenkid de
sudur: “Kur’an, insanlara, kiyamete kadar degismez din esasla-
rint bildirmek igin Allah tarafindan génderilmistir. Ilmi nazari-
yeler ve izahlar zaman zaman degigmektedir. Ayet belli bir ilmi
anlayiga gore tevil edilir, daha sonra o anlayig degisirse, Kur’an’in
ger¢ege uymadigi sonucu ¢ikarilir ve Miisliimanlardan bir kismi-
nin Kur’an hakkindaki itikadlar: alt {ist olur” soziidiir.?!

Kurdn'in ilmi kesiflere isaret ettigi, bu ilimlere kaynak
olabilecegi zannedilen ayetleri aceleci bir tarzda, hali hazirda
ilmin ortaya koydugu verilerle yorumlamaya ¢aligmak veya bu
verilere Kur’dn’dan bir mesned aramak ¢ok biiyiik yanliglara
sebebiyet verecektir. Her ne kadar ilm1i de kabul edilse, degisebi-
lirligi muhtemel nazariyeler Kur’an hakikatleri ile mukayese dahi
edilemez. Bilim tarihi, bir zaman i¢in dogruluguna inanilan bir
teorinin, deney ve tecriibeler neticesinde yanlis olduguna sahid
olmugtur. Durum béyleyken, aceleci bir tavirla Kur’an ayetlerini,
dogrulugu kesinlesmemis bu nazariyelerle yorumlamaya kalks-
mak, Kur’an hakkinda siiphelere sebebiyet verecektir. Zira her-
kesten, olas1 tezad durumun Kur’an’in ayetleri degil, onun yanlg
yorumu oldugunu anlamasini beklemek haksizlik olacaktir. Bu
konuyla ilgili verecegimiz en bariz 6rnek, Tefsiru’l-Kebir sahibi
Fahreddin er-Razi’nin Bakara suresi 22. ayet hakkinda yapmug
oldugu yorumdur. er-Razi, Kur’an'in,

Ly 53 ‘..Q Jas s “Yeryiiziinii size yatak yapt.” ayetini
giiniin hakim olan anlayig1 gergevesinde, diinyanin donmedigine

230 Bkz: Yildirim Suat, a.g.e.,s. 19.
31 Bkz: Yildirim Suat, a.g.c., s. 20.
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delalet ettigi seklinde yorumlamistir 232,

O halde Kur’an’in 6zellikle ilmi kesiflere isaret eden ayetleri-
nin anlagilmast yolunda muhatabin 6niinii agacak en 6nemli
anahtar kisaca; aceleci davranmamak, bu gibi kesiflerden medet
beklememek, Kur’an ayetlerini kesinlesmemig ilmi verilerle yo-
rumlamaya kalkismamak olacaktir.

d) Burada oncelikle bilinmesi gereken en 6nemli kuraln,
sadece modern ilmin ulagmis oldugu kesinlesmis sonug-
larinin, Kur’in-1 Kerim ayetlerinin iizerinde ittifak ettigi
kesin yorumlaryla ¢atismayacagidir. Bir diger tabirle, modern
ilmin, elindeki biitiin teknolojik imkanlar neticesinde, sayisiz de-
ney, gozlem ve tecriibeleriyle ulagmig oldugu sabit ve degismez
en son nokta, Kur’an’m tizerinde ittifak ettigi en son yorumu
ile daima barigik olacaktir. Bu baglamda makbul olan ilmf tefsir,
“modern ilimlerle uzlagan tefsir olarak” o6zetlenebilir. Ciinkii
“her devrin kesin hakikatlermis gibi kabul ettigi ve fakat yanls
oldugu ancak daha sonralar1 ortaya ¢ikmig olan kendine has ku-
runtular1 olmustur.”?*

B2 er-Raz Fahreddin, Mefitihu’l-Gayb, Tahran, 11/102.

233 Akdemir Salih, “IImi Tefsir Hareketinin Degerlendirilmesi ve On dokuz Raka-
mi Uzerine” adh girig, Draz Abdullah, Kur’in’in Anlagiimasina Dogru, Istanbul,
1983, s. 10.
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KUR’AN’IN NUZUL GAYESINE
MUHALIF UZATMA VE
TAFSILATLARDAN UZAK DURMA

N

Daha 6nce de belirttigimiz gibi, Kur’an-1 Kerim’in niiztiluna
sebeb tegkil eden en 6nemli esas insanligin diinya ve ahiret sa-
adetidir. Bindenaleyh muhatab1 oldugumuz ayetlerin arkasinda
birinci derecede bu mesaj aranmahdir. Durum boyleyken, tefsir
kitaplarinin gogunda vahyin niizl hikmetine muhalif olarak,
ayetlerin tagimig oldugu ikinci dereceden fer’t manélar, keli-
melerin ’rab vecihleri, liigat ihtilaflari, farkli mezheblerin fikhi
goriigleri arasinda mukayese, kargilikli delillerin nakli, ayetlerden
zorlama ilmi kesif ve bulgu isnidlari, batil itikad mezheplerinin
ekollerini desteklemek adina vermis olduklart kismen batini de
diyebilecegimiz anlayig ve ugragilar, kissalarda yer alan olaylarin
Kur’anin ruhuna ters diigen, akil ve mantikla bagdagmayan
hurafi yorumlar1 goriilmektedir. Oysa sadece 6rnek kabilinde
zikrettigimiz bu gibi hususlar Kur’an ayetlerini yorumlamaktan
¢ok, muhatabr Kur’an’dan uzaklagtiracak, inig gayesinin diginda-
ki mecralarda himmetin dagilmasina sebep olacaktir.

Ornek verecek olursak;

Ali Imran 59. ayetinde Cenab-1 Hakk meilen soyle buyur-
maktadir:
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5555 (5 6 E D5 e 55T S B0 s e (5 O

“Allah’in katinda Isi’nin durﬁmu, kendisini topraktan yara-
tip sonra “ol” demesiyle olmus olan Adem’in durumu gibidir.”
Ayetin tefsiriyle alakali olarak yapilmig olan yorumlar o kadar
giiliingtiir ki, vahyin gayesiyle bagdagmasi miimkiin degildir:
“Alimlerden birinden rivayet edildigine gore o, rumlara esir
olmugtu. Onlara: “Nigin Isi’ya tapiyorsunuz? diye sordu. Onlar
da: “Ciinkii O’nun babasi yoktur” dediler. “Bu durumda Adem
kendisine ibadet etmenize daha layik degil midir? Zira onun
hem annesi, hem de babast yoktur” dedi. “Oliileri diriltti” de-
diler. “Bu durumda Hazkiyal ibadet etmenize daha layiktir. Zira
Is4 dort kisiyi, Hazkiyal ise sekiz bin kisiyi diriltti” dedi. “Dilsizi
ve alatenliyi iyilestirdi” dediler. “Bu durumda Cercis ibadet et-
menize daha layiktir. Zira o pigirir, yakar; sonra da o pisirip
yaktig1 kisi (hi¢bir sey olmamug gibi) kalkard:” dedi.”>*

O halde Kur’an-1 Kerim’in dogru anlagiimas: igin gerekli
sartlardan biri, belki de en 6nemlisi, Kur’an’in ruhuna ters diisen
bu tiir sapmalardan uzak kalmak, vahyi inig gayesine muvafik
yorumlamaya ¢aliymak olacaktir.

B4 en-Nesefi Ebu’l-Berekit, a.g.e, 1/160.
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KUR’AN AYETLERININ INMIS OLDUGU
DONEM VE SARTLARI ISTIS’AR

N

Vahyin nézil oldugu donem ve sartlar1 bilmek ve istig’ar
etmek, kalp, ruh ve hissiyatla o zamana gitmek, ayetlerin anla-
silmasinda ¢ok biiyiik rol oynayacaktir. Ayetlerin nazil oldugu
sahne anlagilmaz, o atmosfere dahil olunmazsa bahsi edilen konu
yuzeysel kalacaktir.

Mesela, Hz. Musa’yr (a.s.) Kur’an sayfalari arasinda sadece
gegmigte yasamug biiylik bir peygamber olarak goriir ve oyle
takdim ederseniz, ondan fazla istifade edemezsiniz. Yapilmasi
gereken, Hz. Musa’y1 (a.s.) kendi devrimize getirmek ve onu
aramizda hissetmektir. Evet; Kur’Ain’t miitalda ederken, her bir
kelimesinin kendimize ve kendi devrimize baktigini diigiin-
meli, siirekli biiyiiyen dalgalar gibi her an inkilaplar yapacak
olan Kur’an ile aramizdaki yabanciligi mutlaka atmaliyiz. Evet,
Kur’an okurken, Kur’an’da anlatilan vakalarin cereyan ettigi
devirle, kendi devrimiz arasinda miinasebetler kuramazsak,
Kur’an’1 kendi derinlikleri ol¢iisiinde anlayamayz.

Konuya daha iyi vakif olabilmek igin Ahzab stiresi 9-11

ayetlerine goz atalm. Bu ayetler, nazil oldugu donem, sart ve
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arkaplan hesaba katilmadan anlagilmaya galigilirsa ayetin ver-
mege calistigi mesaj eksik olacaktir. Once ayetlerin meallerini
alalim:

L>.J) N,l; uwu >y> rs;u 3 ri.xc M i \bss |l u,.m Pl
ng JM\ 5 ‘,_gf # VSHL} 3 ‘\,.@ Q,LW Ly &1 565 By o \;,}}
O340 G NG B D, 0585 sl & < et 85 By
\.b.x.w 3135 5 3 ) 55 “Ey i iman edenler! Allah’in iizerinizdeki nimeti-
ni ammn. Hani size ordular gelmisti de iizerlerine bir riizgir ve
sizin gormediginiz ordular salivermistik. Allah ne yaptiginizi
gortiyordu. O zaman onlar, hem iistiiniizden gelmislerdi, hem
agag1 tarafinizdan ve o vakit gozler kaymus, yiirekler girtlaklara
dayanmustr. Siz Allah’a tiirlii tiirlii zanlarda bulunuyordunuz.
Iste burada miiminler imtihan edilmis ve siddetli bir sarsint1 ile

sarsiimiglardr.?

Ayet mealinden de anlagilacagy iizere arkaplan anlagilmadan
salt olarak okundugunda savag meydanindaki bir enstanteneden
daha fazla bir sey anlagilmasi beklenemez. Oysa bu olayin cere-
yan ettigi zaman, miislimanlarin i¢inde bulundugu sartlar ve
daha 6nce meydana gelmis olaylar da goéz oniinde bulunduru-
lacak olursa, ayetin tagidigr mana, ders ve ibret ¢ok daha farkl
olacaktir.

Oysa Islam tarihine goz gezdirilecek olursa Ahzab savaginin
cok 6nemli bir yeri oldugu anlagilacaktir. Ahzab, Islam giiglerini
yok etmek igin bir araya gelmig topluluklara verilen genel addr.
Zamanu, hicretin 5. senesi, sevval ayr (23 Subat 627)’dir. Yer
olarak da Medine civari, kuzey kesimidir. “Islam’a karst ortak
bir cephe olusturmak isteyen Beni Nadir yahudilerinin ileri ge-
lenleri Mekke’ye giderek Kureys miisriklerini Hz. Muhammed
ile muharebeye ¢agirdilar ve onlara —Miisliimanlarin kokii ka-
zinincaya kadar sizinle birlikte hareket edecegiz- dediler. Sonra

35 Ahzab 9-11.
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bu grup, Gatafan, Beni Murre ve Esca’ kabilelerine gidip onlari
da bu sekilde harekete gegirdiler... Toplanan kuvvetler biiytik bir
askeri birlik meydana getirdi. Arap yarimadasi belki de o zamana
kadar boyle bir kuvvete sahit olmamuist1. Sefere katilan savagsgila-

rin sayist on binin tizerindeydi.*

Miisliimanlarin durumu ise oldukga kritikti. Gitgide hisse-
dilir vaziyette giiglenmeye baglamig olan miisliimanlarin sevke-
tini kirmak i¢in ortak cephe olugmustu. Savunma durumu
almay1 tercih etmislerdi. “Uhud savasi miizakere edilirken
miisliimanlarin Medine’de kalip, sehrin igeriden savunulmasi
seklinde bir goriis ortaya atilmig, fakat bu goriis benimsenme-
misti. Uhud muharebesinde miisliimanlarin bir ara zor anlar
yasamalari, Hendek savaginda savunma durumunda kalinma-
sinda etkili olmugtur. Neticede hendekler kazildi, ¢ikan top-
raklar siper olarak kullaniimak tizere hendegin Medine tarafina
yigildr ve diisman beklenmeye bagladi.”*” Savastan 6nceki du-
rum Ozetle boyledir.

“Savag esnasindaki durum ise her iki taraf agisindan tam
anlamuyla psikolojik sinir harbi sergiliyordu. Miisliimanlar mu-
hasaranin i¢indeydi. “Muhasara uzadik¢a diisman kuvvetleri-
ni meydana getiren gruplar arasinda ihtilaf ¢ikmaya bagladi.
Toplanip, miisliimanlar1 kiligtan gegirmek igin gelmigler, ancak
onlerine hendekler ¢ikmisti. Hendegin etrafinda toplandilar.
Muhasara uzadi, erzaklari azaldi. Tsleri ters gitti. Biitiin bun-
lar, miigrik ordusunu zor duruma diigiirtiyordu. Artik diigman
ordusunun birligi bozulmustu. Bazilarinda geri donme arzusu
belirdi. Ebti Sufyan kendisini baskomutan sayryordu. Fakat Ebt
Sufyan, bu muharebeye igtirak eden kabilelerin komutanliklarin
yapan Talha b. Huveylid, Uteybe b. Hisn, el-Haris b. Avf ve

236 Heyet, Dogustan Giiniimiize Biiyiik Islam Tarihi, Istanbul, 1992, s. 476-477.
27 Dogustan Giiniimiize Biiyiik Islam Tarihi, s. 477.
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diger savagcilara nasil soz gegirecekti? Ayrica diigman ordusun-
da, ozellikle bu savasta hi¢ menfeatleri olmayan gruplar vard: ve
onlar, savag uzadik¢a neden burada bulunduklarini soruyorlardi.
Kureys ve yahudiler ise Islam’t ve miisliimanlar1 yok etmek igin
olanca gayretleriyle ¢aligtyorlardi. Huyey b. Ahtab, orduda ayril-
malarin olacagini hissedince hemen Beni Kurayza’nin reisi Ka’b
b. Esed’in yanmna gidip onu miisriklerle birlesmeye ve miislii-
manlar1 arkadan vurmaya tegvik etti... Bu arkadan vurma hare-
keti, miislimanlarin durumunu zora soktu. Bu husus Kur’in-1
Kerim’de soyle ifade edilir: “O zaman onlar, hem distiiniizden
gelmiglerdi, hem asagi taratimizdan, ve o vakit gozler kaymus,
ytirekler girtlaklara dayanmist1.””® (Ayette ifadesini bulan “goz-
lerin kaymasi, yiireklerin girtlaklara kadar dayanmasi™ tabirini
savag esnasindaki dehget igerisinde korku ve heyecandan nefesle-
rin kesilmesi gibi psikoloji ve hélet-1 ruhiye ile birlikte hissetmek,
nassin daha saglikli anlagilmasinda 6nemli bir rol oynayacaktir.)
...Diger taraftan, Allah’in yardimi miisliimanlara yetigti. Durum
Kur’an-1 Kerim’de soyle belirtilir:

l.vy 2085 Qe et B S5 15 1 H ety 1558 J,.m X353
1525 “Ey iman edenler! Allah’in iizerinizdeki nimetini anin. Hani
size ordular gelmisti de iizerlerine bir riizgar ve sizin gormedi-
giniz ordular salivermistik. Allah ne yaptigimzi goriiyordu. O
zaman onlar, hem listiiniizden gelmislerdi, hem asagi taratiniz-
dan ve o vakit gozler kaymus, ytirekler girtlaklara dayanmusti. Siz
Allah’a tiirli tiirlii zanlarda bulunuyordunuz. Iste burada mii-
minler imtihan edilmis ve siddetli bir sarsinti ile sarsimiglardi.”™
“Allah katirleri oOtkeleriyle geri ¢evirdi. Higbir sey elde ede-
mediler. Savagta iman edenlere Allah’in yardimu yetti. Allah,

238 Ahzab 10.
239 Ahzab 9.
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giligliidiir, azizdir, mutlak kudret sahibidir, hergeye galiptir.”**
Allah’in gonderdigi ayetler bu tehlikeli riizgarlar1 sondiirdii, ¢a-
dirlarin1 yikti, bogazlarini ve gozlerini kumla doldurdu. Bu ¢ok
kuvvetli ve tehlikeli bir firtinaydi...2#

Simdi de bu ayetler hakkinda Elmahlrnin yapmis oldugu
yorumu nakledelim:

“O zaman lizerinize ordular gelmigti. Hicretin beginci yil ge-
len ahzab ordulari ki, Kureys ve Ehabis ile Kinane ve Tihame’den
onlara uyanlar ve Necid’den Gatafan ile bunlara tabi olanlar,
Nadir ve Kureyza yahudileri gibi Arabistan’in 6nemli kabileleri
toplanmis olup, Buhari serhlerinde nakledildigine gore, sayilari
yirmidortbine ulagiyordu. $oyle ki: Hayber’de yerlesmis olan
Beni Nadir yahudileri, Islima kargi genis bir suikast diizenlemeye
caligiyorlardi. Bunlarin, Sellim b. Ebilhakik, Huyey b. Ahtab ve
Kinane b. Rebi’ b. Ebilhakik gibi ileri gelenleri, Mekke’ye giderek
Kureys'i peygambere kars: savaga davet etmisler ve “Birlikte olur-
sak, miisliimanhgin kokiinii kaziriz” demiglerdi. Kureys derhal
bu teklifi kabul etti. Sonra Necid’de Kaysi Gaylan’dan Gatafan’e
vardilar. Hayber’in yar1 gelirini vermeyi vaad ederek ve Kureys’in
birlikte oldugunu soyleyerek onlar1 kendileri ile birlikte olmaya
davet ettiler. Gatafan ile anlagmasi olan Beni Esed de ayni ortak-
liga davet olunmugtu. Kureyg’e kan baglar ile bagh olduklar: igin
Beni Siileym de katilmisti; boylece Arabistan’in 6nemli kabileleri
birleserek ii¢ kolordu olugturmuslardi. Birinci kol, Gatafan asker-
lerinden olugmug ve Arap bagkanlarindan Uyeyne b. Hisn’in ku-
mandasinda idi. Tkinci kol, Esed ogullarindan olugmug ve meshur
Tuleyhate’l-Esedi’nin kumandasindaydi. Ugiincii kol Ebu Siifyan
kumandasinda Kureys ordusuydu.

9 Ahzab 25.
ot Dogustan Giiniimiize Biiyiik Islam Tarihi, s. 477-479.
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Resul-i Ekrem (s.a.v.) bunlarin hazirlanmakta olduklarini
haber alinca sahabeleri ile istisare etti. Selman-1 Farisi (r.a.) haz-
retlerinin ileri siirdiigii goriis tizerine hendek kazilmasi emre-
dildi. Sonra Resulullah (s.a.v.) ti¢ bin kigi ile onlarin karsilarina
giktr. Sel’ dagini arkalarina, hendek’t diisman ile aralarina alarak
konaklads, bir aya yakin bir zaman gegti ok ve tag atiymaktan
bagka savag yapamiyorlardi, mevsim kisti, bu durum sikinti do-
gurdu, derken bir gece Allah Teala soguk bir saba riizgar1 gon-
derdi, bu riizgar onlar1 siddetle iisiitiiyor, topraklari yiizlerine
savuruyor, ateglerini sondiiriiyor, ¢adirlarin1 sokiiyordu, hay-
vanlar birbirlerine karigmusti, askerlerin etrafinda melekler tekbir
aliyorlardi. Bunun iizerine Tuleyhatii’l-Esedi, “Muhammed size
sihir yapmaya bagladi, haydi ¢abuk ¢abuk” demigti. Kureys ile
yahudilerin aras1 agilmigti. Artik tutunamadilar ve bozulup kag-
tilar. Iste bu ilahi nimet hatirlatilarak buyuruluyor ki: Bir¢ok or-
dular geldi de biz onlarin iizerlerine riizgar ve sizin gormediginiz
askerler gonderdik. Bu gekilde onlarin tehlikelerini geri savdik.
Ve Allah yaptiklarinizi goriiyordu. Ne zahmetler ¢ekiyordunuz,
nasil hendek kaziyordunuz? Allah goriiyordu. Resul-i Ekrem
Hendek’in sinurlarini belirlemis ve her on kisgiye kirk argin olmak
tizere kazi igini miislimanlar arasinda boliigtiirmistii. Kendisi
de bir wrgat gibi bizzat galisiyordu. Mevsim kigt1. Miisliimanlar
¢ giin gidasiz kalmigt1 ve bu esnada Peygamberin bazi muci-
zelerini gormiiglerdi. Muhacirler ve Ensar ¢alisirlarken su beyti
murildanirlarmug:

“Bizler sag oldugumuz stirece ebediyen cihad etmek iizere
Muhammed’e bey’at etmis kimseleriz.”

Resul-i Ekrem de hem ¢aligir, hem Ensar ve Muhacirler’e
dua ederdi: “Ya Rabbi! Hayir ancak ahiret hayridi: Ensar ve
Mubhacirler’i miibarek eyle” derdi.

Selmédn, Huzeyfe, Numan b. Mukrin, Amr b. Avf ve
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Ensar’dan alti kigi ¢ahigirlarken bir kaya ¢ikmuig, kiramamuslar,
kaya kiiliingti kirmigti. Durumu Resulullah’a bildirdiler. Oraya
indi. Selman beraberinde idi. Resulullah kiiliingii aldi, kayaya
vurdu. Bir vurugta gatlatti ve ondan bir simgek ¢ikmug, Medine
alanini aydinlatmugti. Resulullah tekbir aldi, miisliimanlar da al-
dilar, sonra ikinci, sonra tigiincii kaya pargalanmusti, Selman gor-
diigti simgegi Resulullah’a sordu. Resulullah: “Birincisi Hireyi
ve Kisra'nin kosklerini gosterdi ve Cebrail bana haber verdi
ki iimmetim onlar1 alacak. Tkincisi Sam ve Rumlar’in kirmizi
kosklerini gosterdi ve haber verdi ki, iimmetim onlar1 alacak.
Ugiinciisii de Yemen’de San’a kosklerini gosterdi ve haber verdi
ki timmetim onlar1 alacak, miijde!” buyurdu. Bunun {izerine
miiminler sevindiler, miinafiklar “Sasmaz misiniz, size ne bos va-
adde bulunuyor, yerinizden ¢ikamazken Yesrib’den ta Hireyi ve
Kisra’nin Medain’ini gordiigiinii ve onlarin size tetholunacagini
soyliiyor.” diyorlardi.

O zaman size listiiniizden ve asagi tarafinizdan gelmigler-
di. Gatafan ve kendilerine uyanlar vidinin yukarsindan, dogu
tarafindan gelmigler, “Uhud”un yanina konmuslardi. Kureys de
Ehabisi ile Tihame ve Kinane’den kendisine uyanlarla on bin
kisi kadar olarak vadinin agagisindan bati tarafindan gelmis,
Ciiruf ile Ziigabe arasinda, Rtime’den sellerin toplandigt yere
konmuglardi. Ve o zamanki gozler kaymug, hayret ve heyecandan
dogru bakamuyor, ve yiirekler agizlara gelmisti, dehsetli korku-
dan ve heyecandan nefesler kesilecekti. Miigrikler biitiin ileri ge-
len bagkanlarin kumandasi altinda toplanarak genel bir saldiriya
karar vermiglerdi. Bunun i¢in Hendek’in en dar noktasi saldiriya
hedef olarak segilmisti. Araplarin Dirar b. Hattab, Hiibeyre b.
Ebi Vehb, Nevfel b. Abdillah, Amr b. Abdivedd gibi meshur
cengaverleri atlarim siirerek hendegi ge¢mislerdi. Bunlarin her-
biri bin kigiye denk sayiliyordu. Amr. b. Abdivedd, “Bedr”de
yaralanmig ve intikamini almadik¢a saglarina koku stirmemeye
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yemin etmisti. “Uhud”a gelmis, bu kez de hendege bayrakli
olarak girmisti. Bu siralarda doksan yaslarinda olmasina ragmen,
hendegi ilk gecen o olmustu. Hendek ile dagin arasinda adam-
lariyla birlikte o dar yerden atlamis, ¢orak yerde atlar1 dolanip
gezinmeye baglamigti. Birkag miisliiman ile Hz. Ali de bunlara
karg1 sinir1 tuttu. Amr bayraklr idi.

Hz. Ali ona: “Ey Amr! Senin bir adetin vardir. Kureyst’en
birisi sana iki teklifte bulunsa mutlaka birisini tutarsin, degil
mi?” dedi.

Amr, “Evet” dedi.

Hz. Ali: “O halde ben seni Allah’a ve Islam’a davet ediyo-

»

rum.

Amr: “O’na ihtiyacum yok.”

Hz. Ali: “Oyleyse seni binitlerimizden inip dogiismeye da-
vet ediyorum.”

Amr: “Vallahi ben seni éldiirmek istemem?” diye alay etti.

Hz. Ali: “Fakat ben seni 6ldiirmeyi arzu ediyorum” dedi.

Bunun tizerine Amr kizip atindan indi, bir kili¢ darbesiyle
atinin ayagini kesti, Hz. Alr’ye saldirdi. Amr’in darbesi Hz. Ali-
nin kalkanini par¢alayip alnini kanatmugti. Hz. Ali karg1 darbe ile
Amr’1t omuzundan bigmig, Allahii ekber diye bagirmugti, derhal
etraftan yiikselen tekbir sesleri ortaligi ¢inlatti, Amr ile birlikte
bir iki kigi daha vurulmustu; birini Hz. Ali 6ldiirmiis, birine de
bir ok isabet etmisti. Siivariler (binekliler) bozulup gekilmigler,
bugiin Ahzab savaginin en dehgetli giinii olmustu. Biitiin giin
savag giddetle siirmiis, diigman miisliimanlar tizerine ok ve tag
yagdimaya devam etmisti. Savagt yonetmekten bir an olsun ay-
rilmaya firsat bulamadig igin Resulullah, o giin dort vakit na-
mazt eda etmeye imkan bulamamugty, iste o giin gozler yerinden
kaymug yiirekler bogazlara dayanip nefesler titkanmugt1.

Ve Allah hakkinda tiirlii zanlarda bulunuyordunuz. Cesit



gesit zanlar vardr: Kalpleri sabit olan samimi miiminler, Allah’in
dinini yiiceltmek igin verdigi soziinii yerine getirecegine kanat
etmekle birlikte bu kez o sozii yerine getirecek mi, yoksa kendile-
rini imtihan m1 edecek? diye diigiiniiyorlar da kusur edip kay-
maktan ve geregi gibi tahammiil edip dayanamamaktan korku-
yorlar; zayif kalpliler ve miinafiklar da “hani diyordu...” diye
hikaye olunacag1 gibi kétii zanda bulunuyorlardi. Iste bu anda
veya bu noktada miiminler imtihana ¢ekilmis, samimi inanan
ile miinafik, sebat eden ile sarsilan segilmis ve siddetli bir sar-
sint1 ile sarsimislardi. Ve o zaman miinatiklar ve kalblerinde bir
hastalik bulunanlar yani itikadlar1 zayit olanlar soyle diyorlardi:
Allah ve Resulii bize bir “gurur”dan, bir aldanmadan baska bir
vaadde bulunmanug. Bu sozii Muattib b. Kusgeyr soylemis: “Bi-
zim birimiz korkudan tuvalet ihtiyacini gidermeye ¢ikamazken,
Muhammed tutmus da bize Kisra’mn ve Kayser’in hazinelerini
fethedecegimizi vaad ediyor, bu sirt aldanma vaadi bir bog vaad-
dir.” demis, akranlar1 da bu sozleri tasdik etmiglerdi.

Yukarida vermis oldugumuz ornekte goriildiigii gibi,
Kur’dan'in dogru anlagilmasi, anlatilan vakalarin cereyan ettigi
devir ve sartlar1 tanima, hissetme, yasama ve istig’ar nisbetinde
daha isabetli olacaktir.
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DELILE DAYANMADIKCA ZAHIRI
MANADAN UZAKLASMAMAK

N

Kur’an-1 Kerim’i dogru anlamanin bir diger sart1 da, de-
lile dayanmadikga ayetin zahiri manasindan uzaklagmamaktir.
Bununla birlikte asikar bir zorlama yapmamak kaydiyla ayetin
igerdigi asil mindnin disina ¢ikilarak ulagilan igdri mananin da
muteber olacagi muhakkaktir.

“Miifessir, gerektiginde tercih kistaslarina gore hareket et-
mesini bilmeli, dyet-i kerime birden fazla manaya muhtemel ise,
en kuvvetli olan tarafi tercih edebilmelidir. Bu konuda Zerkesi
soyle der: “Iki veya daha fazla ihtimal olan hususta, dlimlerden
bagkasi i¢tihad edemez. Onlar da gahsi goriiglerine degil, delillere
dayanmak zorundadirlar. Manalardan biri daha zihir ise, ona
gore tefsir edilmelidir. Sayet, hafi (gizli) mananin kasdedildigine
delil olursa, bu takdirde, hafi manaya gore tefsir edilir.” Her iki
manai esit durumda olup, birinde liigavi hakikat, 6biiriinde ser’t
hakikat anlami1 agir basarsa, bu durumda ser’t manaya oncelik
verilir. Fakat liigavi mananin kasd edildigine dair bir karine bu-
lunursa, bu takdirde buna gore tefsir edilir. Mesela,

o 558 S O] ptle 55 W (ST pases 81D (I e ds
“Onlarin mallarindan zekat al ki, bununla onlar1 temizleyesin
ve arindirasin, onlar i¢in dua da et. Ciinkii senin onlar lehinde
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duan, onlar i¢in biiyiik bir huzur kaynagidir.” dyetinde?*, salit’in
ser’l manast namaz olmakla birlikte, burada liigavi manasi olan
“dua” nin murad edildigine karine mevcut oldugundan dua
manasina tefsir edilir. Zira bir 6nceki ciimlede zekat verme s6z
konusu edilmekte olup, mali fedakarlikta bulunan kimseye, bun-
dan dolay1 dua edilir. Ama iki mananin bir arada diigiiniilmesi
imkénsiz ise, miictehid kendi imkanlarina gore delillere baka-
rak ictihad eder, kendi nezdinde agir basan maninin, kendisi
hakkinda, Allah’in maksadi olduguna kani olur. Eger bir bagka
miigtehid, ondan bir bagka mana ¢ikarirsa, bu da onun hakkinda
Allah’in maksadr olur. Zira o da, bu sonuca i¢tihad1 neticesinde
ulagmistir. Eger manalar nezdinde esit olursa, istedigini tercih
etme veya daha agir hitkmii yahut daha kolay hitkmii alip al-
mamas1 gerektigi seklinde, ayni sekilde gegerli goriisler vardir.
Sayet iki mana birbirini nefy etmezse, muhakkiklere gore, her
iki mandya gore yorumlamasi gerekir ve bu 1’caz ve fesahat baki-

mindan daha matlub olur.”*#

242 Tevbe 103.

243 es-Suyati, el-Itkan, 11/182. (Suytti, bu kismi ez-Zerkesi’nin, el-Burhan, 11/166-
167’den Gzetleyerek nakl eder) ; M.H. ez-Zechebi, et-Tefsir ved-Miifessiriin,
1:277-280; Yildirim Suat, Yeni Umit, sy. 54.,s. 7.
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KUR’AN AYETLERINI ZAMAN
VE MEKAN KAYITLARINDAN
SOYUTLAMA

N

Kur’an-1 Kerim’i anlamanin bir diger sarti da, ayetlerinin
zaman ve mekan kayitlarindan soyutlanarak yorumlanmasidir.
Oncelikle hatirlanmasi gereken husus, Kur’an’in evrensel bir
kitap olarak kiyamete kadar biitiin insanliga gonderilen son ki-
tap oldugu gergegidir. Dolaysiyla ele aldig1 konu ve problemler
sadece belli bir zaman ve mekana ait olmayip evrensel olmahdir.
O halde isim, tinvan, gekil vb. 6zellikler farkli dahi goziikse, bir
yerde 6zde aynidir. Yani ayetlerin evrenselligi, problemlerin de
evrenselligine igaret eder. Bu durumda Kur’an’in nazil oldugu
donem ve sgartlarda sorun olarak ortaya ¢ikan konular giinii-
miizde de, belki daha farkli sekil ve niianslarla bulunmaktadir.
O giin i¢in Kur’an bu sorunlarin ¢oziimii adina ne gibi 6neri
getirmigse, bunlar aynen bugiin igin de gegerli olmalidir. Aksi
takdirde Kur’an’y, tarih kitaplarinin takdim ettigi olaylar benzeri
bir duruma indirgemig oluruz.

“Kur’dn’in indigi eski toplum beseri bir toplumdur. Bu
toplumun yagamug, ge¢irmig oldugu durumlar, hayat sona erene
kadar begeriyetin yasayip gegirecegi durumlarin bir benzeridir.
Herhangi bir durum hakkindaki hiikiim, tabiati itibariyle ebedi-
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dir; ¢iinkii bu hiikiim kiyamete kadar yenilenecek olan her ben-
zer durum i¢inde aymiyla gegerlidir.”*#

Ornegin Kur’in’da sik sik gegen cahiliye kavramin ele ala-
lim. Liigatte bilgisizlik minasina gelen ilalx) -cahiliye kavrami
kisaca ilmin ziddidir. Cahiliye kelimesi gekil bakimindan ism-i
mansub veya yapma mastardhr. Ism-i mansub olarak “cahile ait,
cahilce, cahile 6zgii” gibi manalara gelen “(_lsl>) cahili” ve bu-
nun miiennesi olan “(ilal>) cahiliye”, sifat tamlamalari i¢in kul-
lanilir. Tslam literatiiriinde kullanildig: sekliyle “cihil” kelimesine
“-1yyat” ekinin ilavesiyle elde edilen yapma bir mastardir.”*

“Ibn Manzur, el Ny 52l e -Islamin olmadigi donem;
Mu’cemu’l-Vasit, olej¢ I3 5 Bledl e oSN |3 oAl ade OIS L

sy om 8 -Islamdan once Araplarin cehalet ve sapiklik
i¢cinde olmalari, iki peygamber arasindaki ara dénem; S. Sami,
Cabhillik, islamdan onceki hal, insanlarin kiifiir ve delalette bu-
lunduklari zaman; Meydan Larousse, Cahillige ait, islamdan
onceki Arap devrine ait.” gibi tanimlarda bulunurlar.

Istilah olarak &zetle: Allah (c.c)’in indirdigi hiikiimleri ve
bilgileri kabul etmeyip (bunlar yerine) insanlar tarafindan konu-
lan hiikiimlere, diigiincelere ve sistemlere iman etmektir. Kur’an-1
Kerim’de genellikle, bu anlamda yer almugtir. Nitekim;

0535 38 WSt & 5o Jaal a5 054 @l (&l “Onlar hald
cahiliye dévrinin hiikmiinii mii arzu ediyorlar? Siiphesiz slih
bir kanaate sahip olanlar i¢in, hitkmii Allahti Teala (cc)’dan giizel
olan kim olabilir.”** buyurulmustur. Ayette yer alan bu ifadeyi
sadece Islam o6ncesi doneme hasr etmek dogru olmamahdir.
Yukarida belirttigimiz gibi, cahiliye terimi “Allah(c.c)’in indirdi-
gi hiikiimleri ve bilgileri kabul etmeyip (bunlar yerine) insanlar

24 Gazali Muhammed, a.g.e, s. 105.
45 el-Miifredat, “chl” mad; Islam ansiklopedisi, ¢.7, 5.17, “chl”mad. Istanbul/93
246 Maide, 50.
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tarafindan konulan hiikiimlere, diisiincelere ve sistemlere iman
etmektir.” Dolayisiyla zaman ve mekan degismis olsa da vahyin
nazil oldugu donemde var olan bu anlayis ve dogasindaki ya-
santi, cahiliye kavraminin tagidigi anlami ifade edecektir.

O halde Kur’annt dogru anlamanin bir diger sarti, Kur’an
hiikiim ve gretilerinin belli bir zaman veya mekana ait olmayip,
kiyamete kadar insanlikla devam edecegi ve ona bu anlayig ile
yaklagmak olmalidur.
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